ऐतिहासिक भौतिकवाद 
व्यक्कि, व्यक्ति ओर इतिहास 


» १-“इतिहास का निर्माता मनुष्य--मनुष्य स्वयं अपने इतिहास का 
निर्माता है। किन्तु यह निर्माण का कार्य इस प्रकार से नही होता कि उसने 
किसी बात की उडान भर दी और वह हो गई, जेसे खुदा ने उन या ईश्वर ने 
स्यात्‌ कहा था, और सारी सृष्टि की शून्य से रचना हो गई। सच बात तो 
यह है कि हम कल्पना की उड़ान भी वस्तुस्थिति से बिलकुल वियुक्त होकर 
नही भर सकते। आज के मनोविज्ञान का तो यह कहना है कि स्वप्न में 
भी हम वस्तुस्थिति से सम्पूर्णरूप से विछूग होकर उडान नही भरते तथा स्वप्न 
में भी हमारे उड़ते हुए विचारो के पैर जमीन पर ही रहते है। मनुष्य स्वयं 
अपने इतिहास का निर्माण अवश्य करता है, किन्तु ऐसा करते समय उसे उप- 
लव्ध साधनो का ही उपयोग करना पडता है। वह किसी भी हालत में उन 
साधनों से परे होकर इतिहास का निर्माण नहीं कर सकता। इतिहास निर्माण- 
कार्य में मनुष्य का भाग प्रधान तो है, किन्तु उसको अपरिहाय रूप से उन सब 
राजनैतिक, सामाजिक, आथिक अवस्थाओ के दायरे में काम करना पड़ता हैं, 
जो उसको पहले की पीढ़ियो से उत्तराधिकार सूत्र में प्राप्त हुई है। उत्तराधि- 
कार सूत्र मे प्राप्त इन वस्तुओं तथा अवस्थाओ में उसका अपना मन तथा शरीर 
भी है। इन्ही प्राप्त अवस्थाओ तथा वस्तुओ को लेकर वह इतिहास का निर्माण 
करने चलता हैं। इन साधनो का वह प्रगति के हक मे भी उपयोग कर सकता 
है, और विरुद्ध भी। वह इतिहास की गति को वाघधाग्रस्त करने का कारणी- 
भूत भी हो सकता है, और उसका द्गुतीकरण भी कर सकता हैं। यही इस निर्माण* 
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कार्य मे मनुष्य के भाग की प्रघानता का परिचायक है। इस क्षेत्र में मनृप्य या 
व्यवित की प्रधानता का वह अर्थ नही है जिस अर्थ को लेकर प्राचीन ग्रीकी 
मे हेराडोर्स (४८४-४२५ ई० पृ०), थूसिडिडीस (४७१-४०१ ४० प०) 
आदि ने तथा अति आधुनिक लेखको भे फासिवादी लेखकों ने तथा दूसरी तरफ 
गुन्‍्थेर ऐसे फासिवाद विरोधी लेखक ने इतिहास लिखा हैँ। हेराडोट्स और यूसि- 
डिडीस इतिहास लेखको के जनक समझे जाते हे, किन्तु इनके इतिहास शुरू से 
आखिर तक व्यक्तियों की महिमा के गीतमात्र हूँ, ओर सो भी अखश्विकाश जप 
भें काल्पनिक। रोमन इतिहास लेखको ने भी व्यक्तियों को जो अत्यधिक महत्त्व 
दिया था, वह भी इसी श्रेणी मे आ जाता है। 

मनुष्य अपनी कल्पना के द्वारा ऐतिहासिक विकास की मजिलो को कूद 
कर उसी प्रकार पार वही कर सकता, जैसे वह अपनी परछाई के ऊपर से कूद 
नही सकता हूँ ।* मनुष्य प्राकृतिक वस्तुओ तथा उपलब्ध अवस्थाओं पर निर्भर 
अवश्य है, किन्तु वहु इन वस्तुओं तथा अवस्थाओ को भी बदलरूता रहता है, और 
ऐसा करने के दौरान में वह अपने को भी बदलता हैँ । इस प्रकार मनुष्य न केवल 
अपनी चारो त्तरफ की प्रकृति को वदरूता है, वल्कि वह स्वयं अपने को भी बदलने 
में समर्थ हैं। विचार धाराएँ किस प्रकार वस्तुस्थिति से सम्बद्ध होती है, इसका 
विजशद्‌ विवेचत हम वाद को करेगे। यहाँ केवल इतना बता देना यथेष्ट है कि 
मनुष्य अपनी परिस्थितियों को बदलने में जिस प्रकार समर्थ हें, उसी प्रकार परि- 
स्थितियों को बदलकर विचारों में परिवर्तत के लिए अवस्थाएँ पैदा कर सकता है। 

जैसे सूर्य या चन्द्रग्रहण होता है, चन््कका का ह्वास तथा वृद्धि होती 
हैं, ऋतु में परिवर्तन होते हे, ठीक उसी ढण से मनृष्य की चारो तरफ की परि- 
स्थितियाँ स्वयं आपसे आप विगडती, बनती, होती वही रहती है। उदाहरणार्थ 
मनुष्य के सिर पर छाँह होगी या धूप, इसका निर्णय प्रकृति नहों करती, बल्कि 
मनुष्य स्वयं करता हैँ। अपने सिर पर छत्न या छाता तानकर मनुष्य इच्छान- 
रूप धूप या छाॉह ले सकता है। हु 

इतिहास के निर्माण में मनुष्य का एक विशेष परिस्थिति में क्या 
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ओर हे, किस ह॒द तक सनृप्य उसे द्वुतीकृत या |वेलस्बित कर ० हैं, किसकी' 
स्वार्थ इस प्रक्रिया के द्रतीकरण में हैं तथा किसका इसके वन. हि, कौन वर्ग 
किस ससय इसकी गति के विपरीत अपनी ताकत लगायेगा, कौन किस समय 
इसकी अनुकूलत! करेगा, किस प्रकार मोडने पर वह मनुष्य-जाति के सर्वतोमुखी 
कल्याण के लिए श्रेयस्कर हो सकता है, वैज्ञानिक समाज-शास्त्र का विचाय विपय 
यही है। हमने इस प्राथमिक आलोचना में ही देख लिया कि इस प्रकार का 
»एक समाज-चास्त्र हों सकता है जो हमे बतलावे कि किसी विशेष परिस्थिति 
में क्या कतंव्य है। यहाँ हम कतंव्य शब्द का किसी पारछौकिक अर्थ में प्रयोग 
नही कर रहे हैँ, हमारा मतलब केवल इतना ही है कि हम इस शास्त्र के द्वारा 
यह जान सकते हे कि किस प्रकार एक व्यक्ति सामाजिक प्रमत्ति को द्रत्तीकृत 
कर सकता हैँ, तथा उसे आगे बढा सकता हैं। यो तो समाज की गति का यह 
अध्ययन वहुत पुराता है। आदिम काल से ही इस पर कुछ न कुछ गलरूत 
सही उडाने भरी जाती रही हे, किल्तु कार्ुमाक्स (१८१८-८३) को ही यह 
श्रेय प्राप्त.हुआ कि उन्होंने इन बातो के ज्ञान को, एक शब्द में समाज विज्ञान 
को अटकलपच्चू पर नहीं, बल्कि एक दुढ चट्टानी वैज्ञानिक आधार पर स्थापित 
किया। कार्ूमाक्स ने इस ज्ञान का आविष्कार अपने मस्तिप्क के अन्दर 
से यो ही नही कर डाला, बल्कि जैसे किसी वैज्ञानिक नियम के आविष्कार के 
लिए जरूरी है, वर्षो तक समाज की परिचालिका शक्ति का परिशीढलन 
करते रहे, और फिर वे समाज की गति के नियम को आविष्कार 
करने में समर्थ हुए। जैसे न्यूटन द्वारा माध्याकर्पक सिद्धान्त था प्लेक द्वारा 
ववान्टम सिद्धान्त के आविष्कार किये जाने के पहले भी ये सिद्धान्त प्रकृति 
सें अपना काम करते रहे, उसी प्रकार मार्क्स द्वारा सामाजिक गति के नियमों 
के आविष्कार किये जाने के पहले से ही मार्क्स के नाम से परिचित सामाजिक 
गति जास्त्र क्रियाशील थे। मार्क्स ने केवल उस प्रचलित नियम का आविप्कार 
मात्र किया। मास एग्रेल्स रचित कम्युनिस्ट मेनिफेस्टो की भाषा में “कम्यु- 
निस्ट मेनिफेस्टो के सैद्धान्तिक उपसहार उस सार्वदेशिक सुधारक के दिमाग से नही 
निकले हे। वे उपसहार केवल हमारी आँखो के सामने चलनेवाले ऐतिहासिक 
आन्दोलन तथा वर्तमान वर्गप्रद से उद्भूत वास्तविक सम्वन्धों को व्यक्त करते हे ।'' 
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२--व्यक्ति के इतिहास निर्माण पर साक्से--कार्लमार्क्स ने '१८वां बूमे- 

थर' नामक अपनी पुस्तक मे इतिहास निर्माण कार्य से मनुष्य का क्या भाग 
रहा है, इस पर रोशनी डालते हुए (यो तो यह सारी पुस्तक माक्सवादी साहित्य 
में उस विषय का सुन्दरतम प्रतिपादन है) लिखा है--मनुष्य अपने इतिहास 
का निर्माण करते है, किन्तु ऐसा वे खुशी से नहीं करते। वे अपनी परि- 
स्थितियों का स्वय निर्वाचन नही करते, वल्कि जैसी परिस्थितियाँ उन्हे मिलती 
है, उसी पर उन्हे काम करना पडता है, तथा भूतकाल से प्राप्त उपादान को 
टालना पडता है। मनुष्य का भूतकाल से प्राप्त परिस्थितियों के साथ एक 
सजीव सम्बन्ध है, तभी तो इतिहास हमारे निकट एक बेतरतीब, असामजस्यपूर्ण 
घटनाओ का समूहमात्र नहीं है। सारे इतिहास मे एक सिलसिला दृष्टिगोचर 
होता है, और हम इतिहास को एक विकासमान प्रक्रिया के रूप में प्रत्यक्ष 
कर सकते हँ। यदि भूतकाल से प्राप्त परिस्थितियों तथा साधनों के साथ 
भनुष्य के इतिहास-निर्माण का यह सजीव तथा अपरिहार्य सम्बन्ध न होता, तो 
सारे इतिहास मे जिधर देखो उबर एक अराजकता दृष्टिगोचर होती, और 
इतिहास के परस्पर सम्बद्ध, अन्योन्याश्रित घटन|वलियो के रूप में समभने की 
कोई गुंजाइश नही होती । वैसी हारूत में हम किसी घटना की व्याख्या या तो 
ईइवबर की थदृच्छामयी छीऊका के रूप में करते, या समय समय पर अवतीणर्ण 
होनेवाले महापुरुषी की खामख्यालियो की क्रीडा के रूप में देखते, या प्रत्येक 
घटना मे प्रकृति का कोप या प्रसन्नता इस प्रकार की कोई ऐसी ऊलजल्‌लू बात 
देखते--जो किसी पद्धति में नही आ सकती। सच बात तो थह है कि वैसी हालूत 
में इतिहास का स्पष्टीकरण न होकर, वह और भी धुँधला तथा जटिल हो जाता । 
३--लुई बोनापार्ट का उदाहरण--मार्ससो अपनी उल्लिखित पुस्तक 

में यह दिखलाते हैँ कि इतिहास में लुई बोनापार्ट का क्‍या भाग था। वे लिखते 
हैं, कि मेरी पुस्तक के साथ साथ लुई बोनापार्ट के (0०१ १८८४६ या एकाएक 
शक्ति आरूढ हो जाने के सम्बन्ध में जो पुस्तके निकली हे, उनमें से केवल 
दो उल्लेखनीय हे। एक तो विक्टर हू गो लिखित ज८७०९०४ 6090८६ 
बोर दूसरी श्रुधो लिखित (००० 0!८६४६। विक्‍्टर ह्यगो अप्नी पुस्तक 
“ में इस परिवततेन के लिए व्यक्तिगत रूप से जिम्मेदार व्यक्तियों के विरुद्ध 


रे 


व्यक्ति, व्यक्तित्व और इतिहास. हा 


घ लदी। के 
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एक सुन्दर जब्दावलीयुवत आलोचनामात्र करते दृष्टिगोचर होंतःहँ॥ उनके 
लिए नंपोलियन का शक्तिआरूढ़ हो जाना निर्मेघ आकाग से वर्जेपात के तुल्य 
है। वे उसे व्यक्ति-विश्ेप का स्वेच्छाचारितापर्ण इृत्यमात्र समभते हूं। वे यह 
हृदयगम नहीं कर पाते कि इस प्रकार वे इस व्यक्ति पर इतिहास के साभ 
मनमाना करने की सामर्थ का आरोप कर, उसे छोटा बनाने के बजाय वद्य 
करके दिखलाते हूँ । इसके विपरीत प्रधो यह दिखाने की कोशिग करते ह 
कि यह राजनतिक परिवर्तन इसके पहले के एसिहासिक डिकास का परिणाम- 
मात्र था, किन्तु जिस प्रकार उन्होंने अपने विपय का प्रतिपादन किया हैं, उससे 
यह व्यास्या उस नायक का एक ऐतिहासिक समर्थनमात्र होकर रह जाती हूँ! 
इस प्रकार प्रुधो कल्पित वस्तुतातिक इतिहास-लेखको की गलती के शिकार 
हो जाते हैे। जहा तक मेरा सम्बन्ध हें मेने यह प्रमाणित किया हे कि फ्रांस 
भे वर्गयुद्ध ने ऐसी परिस्थितियों तथा सम्बन्धो की स्थापना की हैँ, जिनके कारण 
एक अजीवोगरीब, मामली योग्यतावाला व्यक्ति वीरता का मोरप्व झूगाकर 
उछलकूद मचाने में समर्थ हुआ। 
४--लुई वाली बात प्रत्येक व्यक्ति पर लागू--मा्क्स ने यो वात्त छुई के 

सम्बन्ध मे कही हूँ, वही बात प्रत्ये व्यक्ति के सम्दन्ध में कही जा सकती हैं, 
इतिहास में किसी भी समय निर्मेष आकाण से वद्भपात नहीं हुआ करते। उत्ति- 

हारा मे एक एसी गद्य है, जिसकी प्रत्येक करो अगली कटी पर सर करती 
हैं, एइसलिए निमंघ बजूपात की बाल कपोड बहपना है। यदि हम किसी समय 
ऐसा ज्ञात होता है कि निर्मेष आाफाश से बजुणत हो रहा हैं, | 
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अपनी सज्ञान चेष्ठा से उन परिस्थितियों मे परिवर्तत करता रहता है। हर युग 
का सबसे प्रगतिशील क्रान्तिकारी रूप से सोचनेवाला व्यक्ति भी बहुत 
अनकल परिस्थितियों मे भी अपनी सारी बातों को कराने में समर्थ नहीं 
होता, किन्तु साथ ही वह कुछ भी नही करा पाता हूँ, यह भी बाते सहाँ नहीं 
है। माक्से के उमग्रसमाजवादी विचार उनके जीवनकाल में कोई भी समाजवादी 
क्रान्ति कराने मे समर्थ नटी हुए (पेरिसकम्यून जिस क्रान्ति के फलस्वरूप स्थापित 
हुआ था, उसमे माक्सवादियो का हाथ बहुत कम था), किन्तु इसलिए उनके 
विचार व्यर्थ गये ऐसा एक अहमक ही कह सकता है। समय से पूर्व आये हुए 
ऋान्तिकारी विचारो को तब तक प्रतीक्षा करनी पडती 2, जब तक उनके लिए 
सम्रय न आ जाय, अर्थात्‌ जब तक ऐसी परिस्थवितियाँ न आ जायें, जिनमे उन 
विचारों का पनपतना सम्भव हो। उस समय तक वे विचार पुस्तको में या गायाओ में 
बन्द पडे रहते हे, या वीज की तरह गुप्तरूप से लोगो की दृष्टि के अन्तराल में पडे 
रहते हे, और फिर अनुकूल जमीन और आबोहवा पाने पर पुस्तको से उनका 
पुनरुद्धार किया जाता हैं, तथा वे अकुररूप मे अनुकूल परिस्थिति पाकर पाताल- 
लोक से प्रकट हो जाते है। 'महान्‌ पुरुष समाज पर तभी प्रभाव डाल पाते है 
जब समाज उनके लिए तेयार ६€। यदि समाज उनके लिए तैयार नही ह₹, तो वे 
महापुस्प नहीं कहलाते, वल्कि असफल क्रान्तिकारी या स्वप्नद्रष्टा कहलाते है । 
उपलब्ध साधन तथा सम्वन्ब, और मनुष्य की सन्नानचेणष्टा के पारस्परिक 
घात-प्रतिघात से ही इतिहास का पट हमारे समक्ष खुलता चला जाता है। 
तभी तो माक्स ने अपने १८वाँ ब्रूमेयर' से छुई बोनापार्ट को इतना महत्त्व नही 
दिया भानों उसी ने १८४८-५१ की घटनाओ को अपनी इच्छा पर ढाला हो, साथ 
ही उन्होने यह भी नटी दिखलाथा कि उसका कोई भाग ही नहीं था। फ्रास में 
१८४८ में जो रगमच तेयथार है, उस पर लुई केवल एक ऐसे माम॒ली अभि- 
नेता को भाँति नहीं है, जिसके लिए पहले से सब घटनाएँ तथा वातचीत 
तयार हूं, वल्क वह एक प्रधान अभिनेता की तरह है जो खेल के भियमों 
तथा सम्भावनाओ के दायरे मे रगमच पर अपना पार्ट एक ह॒द तक तैयार करता 
जाता हें, और खेलता जाता है। वह उस नाटककार की भाँति हैँ जो अभिनेता 
भी है और खेलने के दौरान मे उसमे थोडा-बहत परिवर्तन कर सकता हे। 
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०५--व्यक्षितत्व के हिस्से पर द्वाटस्की--ऐतिहासिक “प्रक्रिया: "मे “व्यक्तित्व 
का क्‍या हिस्सा होता है, इसे ट्राटस्की ने बडे कवित्वपूर्ण शब्दो>से समझाया 
हैं। वे कहते ह--ऐतिहासिक प्रक्रिया म॑ व्यक्तित्वो के महत्त्व को हम इन्कार 
नही करते। न हम इस वात से इन्कार करते हूँ कि व्यक्ति के मामले में 
आकस्मिकता अपनी जगह रखती है। (आकस्मिकता का यहाँ पर अर्य कार्य- 
कारण सम्बन्ध से वहर्भृतता नहीं हैँ, बत्कि जेसा हमने निर्मेघ वज्गपात 
के उदाहरण से दिखलाया हूँ, इसका अर्थ केवल इतना हैँ कि कारण अभी 
हमारी पकड से नही आये हें-“>ले ० ) । हमारी केवल माँग यह ह कि सारी विचिन- 
ताओ से सयुक्‍त ऐतिहासिक व्यक्तित्व को केवल मानसिक सम्वेदनों के एक 
समूह के रूप में न लिया जाय, बत्कि उसे एक ऐसी सजीव वास्तविकता के 
रूप में लिया जाय जिसकी उत्पत्ति निरदिप्ट सामाजिक परिस्थितियों में हुई हें, 
और जो साथ ही उन परिस्थितियों पर प्रभाव डाल रही है। जेंसे वेजानिक 
के यह कहने से कि किस प्रकार की भूमि तथ्य किस प्रकार के वातावरण में 
गुलाव की उत्पत्ति होती है, उसकी सुगन्ब में कोई बद्चा नही छगता, उसी प्रकार 
व्यवितत्व के सामाजिक मूलोद्घाटन से उस व्यक्तित्व की सुगन्‍्व में फर्क 

नही आता हैं, ओर यदि दुर्गन्ध है, तो दुर्गन्ध मे भी कमी नहीं आती है। * 

आगे इसी विषय में ट्राटस्की और भी 'छसते हे कि मनोवेज्ञानिक प्रवृत्ति 
के इतिहास-लेसक तथा जीवनी लेखक अकसर वह्त-सी वानो को विग॒द्व रूप 
से वेय॑जेतक और आकस्मिक पाते है जब कि अससी बात या है (के एक व्ययितित्व 
के जरिये से महान्‌ ऐलिहासिक घवितिया आत्म प्रतेकदन व 
स्पप्टोकर्ण करते हुए ट्राटस्की ने यह भी दिखदछाथा है कि किस प्रकार ऐति- 
हासिक गज्तिया वरावर कथित वेयवितक विचिद्धताओं की पृष्ठसमि से नि 
सार उसी समय सामने आ जाती है, जिस समप्र उनका ऐसा करना ऐलल: 


विकास के दृष्टि से जरूरी हो जाता हैं। उतेहास से एस कथन हो प्रष्ट 
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और मारी आतवानेत ने किये थे। दोमो रानियाँ अपने राजाओं के ऊपर मानो 
खडी है। दोनो से जनता घृणा करती है, दोनो वरावर अपने पतियो से दृढ़ रहने 
के लिए कहती है, और फिर डरती हे कि कदाचित्‌ राजा कुछ रियायत न कर 
बैठझे। आतवानेत के इस रुख़ मे जरा घृणा हैं, ओर अलेक्जेड्रा के इस रुख 
में दया हैं। यो तो कहने के लिए यह कहा जायेगा कि इस प्रकार जनता से 
घुणा करना और अपने पति से शकित रहना कि कही वह रियायत न कर बेंठे, 
इन ठो सम्राजियो की वेयक्तिक विशेषता है, कितु क्या इसी कथित 
बैथक्तिक विशेषता के ही जरिये से क्रान्ति का रथ आगे नही वढा ? जब हम 
इन दोनो महान्‌ कान्तियों के इतिहास को पढते है, तो हमे क्रान्ति की प्रारम्भिक 
घडी तक यह ख्याल आता हूँ कि यदि इस समय राजशविति कुछ थोडा भी भुंक 
जाय, और कुछ मामूली शासनसुधार दे दे, तो कान्ति न हो पावे। गायद 
फिर ऋन्‍न्ति आने मे बहुत साल लग जाये, किन्तु ऐसे समय कथित वैयक्तिक 
विशेषता क्रान्ति के पहियो में स्नेह-पदार्थ लगाकर उसकी गति बढा देती हैँ। 
दोनों सम्राट टस से मस नहीं होते। राजाओ के इस टस से मस न होने में 
उनकी बीबियो का कथित चरित्र एक प्रमुख कारण होता है। ट्राटस्की ने केवल 
इन दो रानियो का उदाहरण दिया है, किन्तु ढूँढने मे इतिहास मे इस प्रकार 
की वेयक्तिक विशेषता के और भी दृष्टान्त मिलू सकते हें। उदाहरणार्थे, 
इंगलेड के राजा चाल्स प्रथम की स्त्री हेनरेयटा मारिया का चरित्र भी इसी 
प्रकार का था। यह कहा गया हैं कि इतिहास में जितनी भी भछी-बुरी स्त्रियों 
दे राष्ट्र के कार्य में हस्तक्षेप करने की कीणिश की है,--क्लियोपेट्रा तथा 
शेवा की रानी से लेकर जितवी भी इस प्रकार की स्त्रियाँ हुई हे, उन सब 
में चार्स की बीवी सबसे खराब थी। वह कैथोलिक धर्म को माननेंवाली थी, 
इंगलेड प्रोटेस्टेट मुल्क था, इसलिए वह अपने धर्मवालो को रियायते दिलाने 
के लिए साजिश किया करती थी। बराबर वह पति पर बहुत बुरा प्रभाव 
डालती थी। जनता उससे घृणा करती थी।* रानी की इन वैयक्तिक विशेषताएँ 
ने ही एक वडी हद तक राजा के सर्वेबाश को (सच बात तो यह है कि १६४९ 


की ३० जनवरी को राजा का शिरच्छेद किया गया) द्रतीकृत किया। 
१७४ पाए :<:355 
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लई सोलहवां और निकोलस द्वितीय के वारे में यह. कहा गया है कि 
वे यदि राजा न होते तो बहुत अच्छे व्यक्ति होते--भारतीय पाठकों को इस 
स्थान पर औरगजेब की याद आयेगी--किन्तु ट्राट्स्की ने ठीक हीं लिखा हें 
कि इस प्रकार की जल्पनाओ से न तो इतिहास के विपय में हमारा ज्ञान ही 
बढता है, न मानवीय प्रकृति के सम्बन्ध मे कुछ जानकारी ही होती हैं। 
साम्राज्ञी अलेक्जेण्ड्रा जारशाही के पतन के दिन पहले कहती हैँ "सब अच्छा 
ही होता जा रहा हूँ। हमारे मित्र (रास पुटिन) के स्वप्न का बहुत भारी 
अर्थ है।” ट्राटस्की ने दिखलाया है कि इस प्रकार अलेक्जेण्ड्रा केवल मारी 
आतवानेत की बातो की पुनरावृत्ति भर कर रही थी। मारी ने फ्रेंच राज्य- 
शक्ति के पतन के एक महीना पहले लिखा था---मिरे मन में अजीव प्रफुल्लता 
हो रही है, और मृकसे कोई कह रहा हैँ कि हम शीघ्र ही सुखी और निरापद 
होगी।” ये दोनो सम्राज्षियाँ इस प्रकार डूबने के पहले इन्द्रधनुषवर्ण स्वप्ल 
देखती हे, और भविष्य-आनन्द की कल्पना में इतनी विभोर रहती हे कि जीवन 
की वास्तविकता को भूल जाती हें। 

लुई के सम्बन्ध में एक फ्रेच इतिहास-लेखक ने लिखा हैँ कि वे जानते 
ही नही थे कि इच्छागक्ति भी कोई बला हँ। उनमे इच्छागक्ति थी ही नही। 
यही उनके चरित्र की विशेषता थी। यही वात निकोलस के सम्बन्ध में भी 
लिखी जा सकती हूँ। चार्ल्स प्रथम के सम्बन्ध में भी यही वात एक बडी हृद 
तक सही हैं। इन सदृगताओ को देखकर एक वैनानिक की तरह द्वाटस्की उनसे 
कुछ नतीजे निकालने पर विवण होते है। वे दातो तले उँगली दवाकर चैंठे नहीं 
रह जाते कि यह क्या लीला है, भगवान्‌ ! वे जो नतीजे निकालते हूँ, वे व्यक्ति 
और इतिहास के सम्बन्ध के स्पप्टीकरण में विशेष सहायक हो सकते हे। हम 
उनके मन्तव्यों को ज्यों का त्यो उद्घृत करेंगे। वे ब्खिते है, 'सदूण अवस्थाओं 
में सदश् परेशानियों का एक ही तरह का परिणाम होता है। यदि परेणानी 
की मात्रा कम हैँ तो विभिन्न व्यक्तियों में उसकी प्रतिन्रिया बहुत भिन्न भिन्न 
हो सकती है। यदि वहत से लोगो में गृदगदी पैदा की जाय, तो प्रत्येक व्यब्नि 
पर उसका प्रनाव भिन्न होता हुआ दृष्टियोचर होता हैँ, दिनतु यदि एक गरम 
कांटे का टुकड़ा देकर इन्ही व्यक्तियों को छुझा दिया जाय, तो उसकी प्रतिक्रिया 


१० ऐतिहासिक भौतिकवाद 


एक-सी होगी। जिस प्रकार एक विराट वाष्प परिचालित हथौड़े के नीचे 
एक गोल चीज और एक तिकोनी चीज दोनो पिटकर चहर में परिणत हो 
जाती है, उसी प्रकार अति महान्‌ तथा अपरिहार्य घटनाओ के दबाव से सब 
तरह के प्रतिरोध टूट जाते है, और कथित व्यक्तिगत चरित्र नष्ट हो जाता है ।' 
इसी बात को और साफ करते हुए द्राटस्की ने लिखा है कि यह जो 
आमतौर से कहा जाता हैँ कि जूपिटर पहले उन लोगो को पागल बना देता 
हैं, जिन्हें वहु खतम करना चाहता है, (तुलसीदास की भाषा से “जाको प्रभु 
दारुण दुख देही, ताकी मति पहले हर लेही') इसमे एक गम्भीर ऐतिहासिक 
सत्य कुसस्कार के जामे में प्रस्तरीभूत हैं। द्वाटस्की ने लिखा है कि यह 
जो गेटे लिखते हे कि बुद्धि निर्वुद्धिता हो जाती है, यह उसी विचार को 
ऐतिहासिक इन्द्ववाद के निव्यंक्तिक जूपिटर के लफ्जों में व्यक्त करना है। 
व्यक्ति का चरित्र इतिहास के भतरज के खेल में एक मोहरे का काम देता है, 
किन्तु वह मोहरा निर्जीव नही हैं। किसी भी वुद्धिमान्‌ नेत। के सबंध में इतिहास 
मर्मज्ञ को इस पहलू को याद रखकर अपना काम करना पडेगा। ट्राटस्की ने 
यह जो लिखा है, कि भौतिकवादी मनोवैज्ञानिक को चाहिए कि वह ऐसे तथ्यों 
को इकट्ठा करे, जहाँ सदुझ क्रियाओ या परेशानियों की सदभ प्रति।क्रेयाएँ 
होती है, केबल एक सुलेखक की वागाडम्बरयक्त उड़ान-मात्र नहीं है, यह 
एक बहुत अर्थपूर्ण सुकाव हे । जिस समय कोई पद्धति नाशोन्‍्मुख हो जाती हैं, 
उस समय वेयक्तिक विचिच्ताएँ---जिनमें बहादुरी और कायरपन, प्रगतिभीलता 
और प्रतिक्रियावाद सभी आ जाते हँं--कैंवल उसको कुछ हृद तक द्रुतीकृत या 
बविलम्वित कर सकती है। उस समय उस पद्धति था उसके मूर्तेरूप व्यक्ति-विशेष 
पर या व्यक्तियों पर केवछ इसी वात का निर्वाचन करना भर रह जाता है 
कि वह विनाश के इस रास्ते को चुने या उस रास्ते को । यदि वह व्यक्ति ऐतिहा- 
सिक जक्तियों के विरुद्ध मार्ग को चुनें तो उस हालत मे ऐतिहासिक 
शक्तियाँ उसके मस्तक को भूलुँठित कर आगे बढ जाती है, जैसे उसने 
चार्ल्स प्रथम, लुई मोहवा, निकोलस द्वितीय या अति आधुनिक युग में हिटलर 
“ ओर मुसोलिनी के मस्तक के साथ किया है। 
६--माकस का व्यक्तित्व और इतिहास--यह देखना बहुत दिलचस्प 
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होगा कि व्यक्तित्व के सम्बन्ध में वेज्ञानिक समाज-मास्त्र का सिद्धान्त माक्स 
तथा लेनिन के व्यक्तित्वो पर भी लाग होता है या नहीं, औरें यदि लाग होता 
है, तो किस हद तक। हम पहले मार्क्स को ही लेगे। मार्क्स के पहले ही सारे 
यूरोप मे मजदूरवर्ग का उदय हो चुका था। इसी वर्ग के शोपण की नीव 
पर पूजीवाद की बावन मजिलवाली अट्वलालिका खडी हो रही थी। ऐसे 
समय में मजदूरों की विचारधारा के रूप में वैज्ञानिक समाजवाद का उदय 
होना स्वाभाविक था। वैज्ञानिक समाजवाद के पहले ही किस प्रकार स्वाप्तिक 
समाजवाद के तरह तरह के सिद्धान्त निकल चुके थे। बाद को हम समाजवाद 
की उत्पत्ति के व्यौरेवार इतिहास की आलोचना करते हुए उस समय की आर्थिक, 
सामाजिक परिस्थितियो पर रोशनी डालकर दिखायेगे कि किस प्रकार उन 
विचारो की स्वाप्निकता मजदूरवर्ग के शोशव से अनिवारयरूप से बँधी हुई थी। 
हम यहाँ पर केवल यह देखेगे कि माकक्‍स के व्यक्तित्व का इतिहास का क्‍या 
सम्बन्ध हैँ। इस सम्बन्ध में एंगेल्स से बढ़कर कौन अधिक विश्वसनीय तरीके 
से कह सकता है। एऐंगेल्स का कहना है--और भौतिकवादी द्वन्द्रवाद जो 
वर्षो से हमारे हाथो मे सवसे अच्छा औजार और सबसे पेना हथियार रहा है, 
न केवल हम लोगो के द्वारा आविष्कृत हुआ, बल्कि यह वहुत मार्क की बात 
है कि हम लोगो से यहाँ तक कि हेगेल से भी स्वतत्ररूप से, एक जर्मन मजदूर 
सेफ डिटसगेन के द्वारा आविष्कृत हुआ था।* एंगेल्स के इस कथन से यह 
स्पष्ट हो जाता हूँ कि माक्संवाद के नाम से जो विचार-धारा प्रचलित हे, वह स्वय 
की उपज थी। यदि मास पैदा नहीं होते तो कोई और व्यक्ति इसका 
वाहन होता । उस हारूत में सम्भव हैँ कि यह विचार-धारा उतने जोरो के साथ 
तही आती, किन्तु वह आती, इसमे सन्देह नहीं। यदि इस विचार-धारा में 
अन्तनिहित गक्ति होती तो उस हालत में वह मार्क्स की ही तरह किसी परम 
शक्तिजाली व्यक्ति को अपने वाहन के रूप में ढूँढ लेती। 
७--लेनिन का व्यक्तित्व और रूसी कान्ति--माकर्स के व्यक्तित्व की उत्पत्ति 
पर उनके अनन्य हृदय मित्र तथा साथी, योद्धा एगेल्स का क्या कहना था, इसे 
हम देख चुके। अब हम देखेंगे कि रूसी ऋन्‍्ति के इतिहास लेखक ट्राटस्की का 
.. शप हफ़का 
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हम 3 व्यक्तित्व कया कहता - 8 नल अप पंजीदादी 
लेनिन के व्यक्तित्व पर दया कहवदा हूं। १६१३ दंग फरवरी में जब ईजदा5 
चन्त ह्दो गई, इसके वाद लेनिन रूस के अन्दर दाखिल हुए। जब तक व 
थे 23६ प्गे फिर जल थऊे क्न्ति एक ईयल 5 > नर न धार 
अपने देश से वाहर भागे भागे फिर रहे थे, किन्तु एक ईगल पक्षी वो तरह अभी 
ईडन लत मिवद्ध के तिहान सम्मत जात हैं कि छलेनिन से ऋाप्+ 
दाष्ट रूस पर चिवद्ध था। यह ता इतहास सम्मत ठात हू क छावच के नय 
कक, ज््> >> ० किसी नित्य प्र मल पहँच पाए हि 
में आने तक वाल्मेदिक दल के अन्य नेता किसी निश5उय पर नहीं पहुँच पाए थे 
>> >> +- जेचजतल डी सारी यातो े काया: -पलट स््ज्ज 
कि जआागे क्या करता हूं। छेनिन थे जाते ही सादा बाता का काया-परूद कर 
2 सम ल डे उन्होंने हक द्च्च दि प्रचेणच कर अपने समप्नसिद्ध 5. चज्फितज 
द्वी। नच वात्त त्तो वह हैं कि उत्होंने देगा में प्रवेश कर अपने सुप्रसिद्ध अफ्ेल 
प्र छ्ारा दलछ न सामने > जज ;#+ प्ट्कोण क्र ञ्न स् किया स्ल्् सव्लचार, उदार पेन ध्य्‌ 
वक्तव्य के हारा दल के सामद जा दृष्टिकोण पथ किया वह इतेचा चकान थ 
जज ० बज चौंधिया न अन्‍स-+ और आस अल्वीकार >+ अमन; दिया 
कि दल के नेता उसे सुचकर चौंधिया गए, और उसे अल्वीकार कर ददिया। 
£> वे रहे जौर एक एक्त व्यक्तित ्े अचथओ अपडर 
फिर भी लेनिन अपनी जान पर डरे रहे और एक एक व्यक्ति करके सारे दल 
कक) का . के सार्गे 
कप अपन 











अप्ति कर सका। इसी पर धाटस्की ल्जिते सन च्वाभाविक :> बतज >> 
चाल्ति का नेतृत्व कर सका। इसी पर ट्राटस्की ल्खिते हूँ स्वाभाविक रूप से 
यह प्रच्न उठता स््स्ट दि लछेनिन + ० ऊे> डे स्पा प्हचद ् अर 
यह अच्च उठता हूं के याद रूनिन १९१७ के अशूल से लूत्त न पहुच्र पाते का 
ब्सन्ति का विकास न क्योकर ञपे होता ह्मने ० अ्ाअभीक ब्ग्न्ति बज सर विदरण दिया 
स्ति का विकास क्योकर होता ? हमसे रची आान्ति का जो विवरण दिया 


बट 


र्‌ स्‍्ट 
उससे दि क््छ प्रमाणित होता झे डे यह 5 लेनिन आम्तिकारी ् 
उसस यांद कू त हाता हूं ता यह छे लांचव कऑएचचच्रकार 
भ्क्षिा के उत्तत्वरू (तैंटआणाए८) नही थे, उल्कि 





>> 
घर 
ऐतिहासिक कर # 5 खिल प्रक्षया ही कडी 3. खपना ्््र स्थान कक: रे कक हीं ० कप  अकक, 
तहासिक प्रक्रिता की कडी में जपनचा स्थान रखते थे। हीं वे उस 
०० 
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श्न+ अजडआभ सअन्‍ाओीओडे 5 सर्वेत्यरादन न च्दा घिनायथकत्व स्न्ल्ज्ा अपने उस समय ध् 
का चंहत बड़ा कंडा थ) सदंहाराब्ग के आवनाथकंत्व का, उस स र्का 
ज््क ीजदा सं ्ल परिस्वथित्तियों ५ सिकालना नजारा जल ६5 अजल्‍॥+>>5 निकालना पापा क अत कडनक 

साजदा पात्त्वत्तदा स विकालया श किखू उस वरकालना अभा वाका था। 
ऐसा झऋप्तः पल वगेर ड्ल्ञ्ीीे सयरे सकता मल ड्ड्द्> चाप सर्भ दे सफल ल्‍ रे सकता 
सा दल के बगर चह। हूं सकता था। दल एसा करन मं तभा लू हां सकते 
धा्‌ नस अआजल> >> >>-च्॥ समर न छेता स्तन लेनिन न अं जस्रत घी 

था ऊच वह परिस्वितिणों को समक्त छेत्ता। इसके लिए लेनिन की जरूरत थी। 
0०% न पह्ेंचने >> प्ह्ले एक अर वाल्मेत्रिक्क >> नंता ह्मन्ति ४ कप दान 220०5 
उचके रस पहुचव के पहले एक भी वाल्म॑विक संता कास्ति कया निदान करने 
ब्रा जी करता धा। कामनेठ >> ञ्ज पर स्टरलिन 5 कक्षा ब५- घटनाओं के 
व साहस चहा करता था। कामनक जार स्थारून का नतुत्त्त ट्चाओ के 
ड्द झक्तोर 25782 समाजवादी 2 देश भक्तों 22535 200 225 ग्रेर अक चका था। क्ातच्ति ने 2202 
कारा सत जवादा दननक्ता का जार ऋुक चुका था। ऋत्ति ने लेनिन 


बट र जेनमंविक्ाद 223० 3 के री क जप ३३०. की... पे 33.4. 3><- 2 कब सही ०० छोडी क चाल्वविद्ध 5 ०-५-%-- आज शक आज बच >टज5 
जार ननभावकंचद के बीच कोई जगह चही छोड़ी थी। चाल्थेविक दल के अन्दर 


आाल्तरिक कलह विलकुल जविवार्य थी। लेनित के जा जाने से यह प्रक्षिया केवल 
दुतीकृत हुई। उनके व्यब्तियत प्रभाव के कारण यह संकटकाल हस्व हो गवा। 
फिर भी क्या यह विज्वास के साथ कहा जा सकता 





है कि लेनित के बगैर ही 
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उस दर्जे तक नहीं पह्ची। अभी तक तो ये वाहन जिनसे इतिहास अपने 
को उद्घटित करता है--सामाजिक प्रक्रिया के ये सचयाबार औपादानिक त्तरीके 
से ही पैदा होते है ।/ पोक्रोवस्क्री के इस मत के साथ जब हम वीर पजा सिद्वान्त 
के प्रतिपादक कार्लाइल के उस मत की तुलना करते हे जिसमे यह कहा 
जाता हैँ कि इतिहास के निर्माता कुछ बीर पुरुष हे, त्तो उसका थोवापन साबित 
हो जाता है। कार्लाइल फ्रेड़िक महान्‌ तथा ऋमवेल की तारीफो का जो पुल 
बाँध देते है, और आम जनता के लिए जिस घृणा का प्रदर्शन करते हैं, वह 
विजय से चूर मदमाते पूंजीपतिवर्ग (जिसका सारे यूरोप में जय-जयकार हो 
रहा थां, और जिसकी टोपी में नित्य विजयसूचक एक न एक पख लगता 
जाता था) के प्रतिनिधि लेखक के उपयुक्त था, किन्तु यह सत्य से कीसो दूर 
था। इसी प्रकार एक लेखक रिकर्ट हो गये हे, जिनका कहना था कि ऐएंति- 
हासिक विद्वान गेठे की आवाज में आवाज मिलाकर सामान्यता के नारे देते है, 
हम उसका उपयोग करते है, किन्तु उससे प्रेम नहीं करते। हम केवल व्यक्ति के 
लिए ही परवाह करते हैँ! यह द्रष्टव्य है कि रिकर्ट के मत में भी साधारण 
जनता के लिए घृणा है, हाँ वे उसका उपयोग करने के सम्बन्ध में सचेत हे। 
व्यक्ति तथा व्यक्तित्व के प्रश्व को और स्पष्ट करते हुए बुखारिन ने 
लिखा है-- क्‍या व्यक्ति का कोई भाग होता है, या वह घटनाओ' के प्रभाव 
में एक शृन्य-भात्र होता हे? अवश्य समाज जब व्यक्तियों से बना है, तो 
सामाजिक घटनाओ पर प्रत्येक व्यक्ति की क्रिया का प्रभाव पडेगा ही। व्यक्ति 
का जरूर ही एक हिस्सा होता है। उसके कार्य, अनुभूतियाँ तया इच्छा सामा- 
ज़िक घटना के वनानेवाले हिस्से के रूप से कार्यशील होती है। मनृप्य ही इतिहास 
का निर्माण करते हे। विभिन्न व्यक्तियों की शक्तियों की पारस्परिक क्रिया 
प्रतिक्रिया से ही ऐतिहासिक घटताओ का लिर्माण होता हुं? ।' 
९६-समाज में व्यक्तियों के स्वार्थ तथा इच्छाओ में सघर्ष से इतिहास--- 
फ्रीड़ख एग्रेल्स ने जे० ब्लाक नामक--एक मित्र को लन्दन से २१ सित्तम्बर, 
१८९० को एक पत्र लिखते हुए इस विषय पर अच्छी रोशनी डाली थी। 


नें लिखा था-- हम अपने इतिहास का निर्माण करते है, किन्तु बहुत्त ही 
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निद्प्टि अवस्थाओं तथा पहले से स्वीकृत घारणाओ के दाणने में। इसमें 
आशिक कारण अल्तिम रूप से निर्णयात्मक हूँ, किन्तु राजनतिक आदि कारण हूँ 
यहाँ तक कि मनुृप्य के मन पर प्रभाव रखनेवाली एरम्पराओं का एक हिस्स। 
होता है, अवश्य ही इनका प्रभाव निर्णयात्मक नही होता _। दूसरी शत यह 

कि इतिहास इस प्रकार आत्म-निर्माण करता हे कि अन्तिम निर्माण हमेगा 
बहुत सी वेयक्तिक उच्छाओ के बीच होनेवाले संघर्ष से उद्भूत होता हूँ। 
फिर उन बैयविलक उच्छाओं को यदि देखा जाय सो यह ज्ञात होगा कि इ्नमे 
से प्रत्येक उच्छा की उत्पन्ति जीवन की दिशेप परिस्विनियों से हुई है। उस 
प्रकार एक दसरे को काटनेवाली अगधित झज्ितिर्या है--शक्तियों के समानास्तर 
रेसायुवत चनुभजों वा एक सिलसिला हूँ जिनसे वह परिणाम निकलता हू 
जिसे हम ऐतिहासिक घटना कहते है । फिन इसे नी या देखे तो ऐसी सात 
के उपणय के रूप में देख सकते है जो समगरूप से बिना उच्छा-गबिल के चेतना 


निरुपम काम करती हूँ। प्रत्यदा व्यव्नि जो चाहता है, बाकी सत्र स्याग 
उससे तर दसदा ही चाहते है, इस प्रकार उसके चाहने में खाघफ स्वरप होने 


|; 
प्रजा 
डे । 

नी 
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इसी पत्र पर टीका करते हुए सुप्रसिद्ध क्रान्तिकारी गहीद लेखक राल्फ 
फावस ने यह लिखा था कि मनुष्य का यह भाग्य है कि उसकी इच्छाएँ कभी 
जिस रूप में वह इच्छा करता है, हूं वहू उस रूप में परिपूर्ण नही होती, किन्तु 
मनृष्य का यह गौरव भी है कि इन इच्छाओं की परिपृत्ति प्राप्त करने के दौरान 
मे मनृष्य चाहे कितवा भी कम अथ में और चाहे कितनी ही सीमित मात्रा में 
कर पावे जीवन को परिवर्तित करता है। मनुष्य के भाग्य के लिए अज्ञात 
९८: (0 नही है। इसके विपरीत प्रत्येक उस परिणाम को लाने में अपना दाम 
देता है, और इस हद तक उसका इसमे हिस्सा रहता है ।/* 

उद्धृत अशी से व्यक्ति किस प्रकार और किस ह॒द तक इतिहास-निर्माण 
करते है, यह स्पष्ट हो जाता है। प्रत्येक मनृष्य प्राप्त साधनों का अपने ढंग 
सें उपयोग करना चाहता है। सब लोग अपने, विशेष स्वार्थों के मुताबिक 
घठनाचक्र को ढालना चाहते हे। जब तक समाज के सब सदस्य था अधिकाश 
सदस्य एक योजना के अनुसार चलना स्वीकार न करे तब तक समाज में 
व्यक्तियो का संधर्ष अनिवार्य है, और तव तक यह भी मालूम नही होता 
कि उन परस्पर विरुद्ध चेष्टाओ तथा इच्छाओं के सघात से क्‍या फल 
निकलेगा। जैसा कि हम देख चुके हे ऐसा नहीं होता कि इस इच्छाओं 
तथा चेष्टाओ के संघर्ष के कारण वे एक दूसरे से कतई कट-पिट जायें, 
और कुछ भी बाकी न रहे, बल्कि इतिहास का निर्माण होता है। बुखारिन 
ने तो इन्ही शब्दो मे समाज की व्याख्या कर डाली हैं। उनका कहना है कि 
पारस्परिक रूप से क्रिया-प्रतिक्रियाशील व्यक्तियों की विस्तृततम पद्धति को, 
जिसमें उनकी स्थायी पारस्परिक क्रिया प्रक्रिया आ जाती है, तथा जो उनके 
श्रम-सम्बन्धो पर आवारित है, समाज कहते है ।!* केवल समाजवाद मे ही मनुष्य 
की इच्छाएँ सगठित होकर एक निर्दिष्ट दिशा की ओर जा सकती है।। इसका 
अर्थ यह कदापि नही हैँ जेसा कि बताने की चेष्ठा की गईं है। समाजवादी 
समाज में 7740204502८ 0९6600797 अर्थात्‌ आ्थिक और सामाजिक 
अवस्थाओ से विचारों का निर्णय होनेवाला नियम रह हो जाता है और समाज 


में शुष्क इच्छा का नियम ही चलने लगता है। सच बात तो यह है कि विकास के वे 
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ही नियम रहते हे किन्तु मनुष्य सामाजिक नियमो को जान जाने के कारण तथा 
इस जान का फायदा उठाने में समर्थ होने के कारण वह सामाजिक आथिक 
परिस्थितियों का और साथ ही साथ इच्छा को ठीक-ठीक सगठित कर सकता 
है। इस प्रकार समाजवादी समाज में मनुष्य को जो थदुच्छ चलनेवाली 
सामाजिक, आथिक शक्तियों के हाथ से मुक्ति मिल जाती है, उसका अर्थ यह 
नही है कि वह वस्तुओं तथा घटनाओ से स्वतन्त्र हो गया, और इनसे बिलकुल 
स्वतन्त्र रूप से मनुष्य की इच्छा चलने लगेगी, बल्कि इसका अर्थ यह हूँ कि 
मनुष्य ने वस्तुओं के तथा घटनाओ के नियम को जान लिया। उसके अन्तरनिहित 
इन्द्रवाद के नियम को समझ लिया, और ऐसा जानकर तथा समभकर इस 
ज्ञान के वृते पर वह समाज का नियमन करता हैँ। साम्यवादी समाज मे इसी 
अर्थ मे समाज स्वतन्त्र हो जायेगा अर्थात्‌ वह अपने अन्तर्गत मनुष्यो की सगठित 
इच्छा के अनुसार चल सकेगा। 

२१०--आकस्सिक घटना--जब तक हम इस प्रकार के समाजवादी समाज 
में पहँचकर (उसके पहुँचने के भी नियम हे, कोई 'रामाश्रे' बेठने की बात की 
ओर इशारा नही हैं) अपनी इच्छाओ को एक सगठित, नियमित रूप नही दे पाते 
तव तक हम वरावर व्यक्तियो की असगठित इच्छा तथा अवर्गक्वित, अपरि- 
ज्ञात चेष्टाओ के परिणामों मे भटकते रहेगे, और जिसे हम आकस्मिक घटना 
कहते है, उसके अधिकाधिक शिकार रहेगे। आख़िर ये आकस्मिक घटनाएँ 
कहाँ तक आकस्मिक हैं ”? वही तक जहाँ तक कि हम उनको देख नहीं पाते, 
वही तक जहाँ तक हमारे ज्ञान की परिधि की कमी के कारण हम उन्हे पहले 
से जान नही पाते। इच्छाएँ, घटनाएँ सब तभी:तक हमारे लिए रहस्य की श्रेणी 
में रहेगी। हमने देख लिया कि हम इच्छाओं को या घटनाओं को अस्वीकार 
नही करते, वल्कि हम उनको गहराई तक समभकने की चेष्टा करते हे, और 
यह देखना चाहते हे कि उनका पारस्परिक सम्बन्ध क्या हैं। हम किसी घटना 
के सम्बन्ध मे ठीक ठीक भविष्यवाणी इसलिए नही कर पाते कि हम सामाजिक 
विकास के सारे नियमो के विषय मे अभी इतना पूर्ण रूप से नही जानते कि 
उनको आकंड़ो मे छाकर रख सके। हम सामाजिक प्रतिक्रियाओं की गति के 
वेग को नही जानते फिर भी हम उसके सम्बन्ध में निर्श्रान्त रूप से यह जानते 
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हुँ कि गति किस ओर है ।/* हमारे ज्ञान की अपूर्णता ही आकस्मिक घटनाओं 
के लिए जिम्मेदार हैं। आकस्मिक घटनाओं से जिन घटनाओ को हम सम भरते 
है, वे नियम वहिर्भूत नहीं हे। उदाहरणार्थ रेलो के छडने को एक आकस्मिक 
विपक्ति कहा जाता है, किन्तु क्‍या इसमें कोई भी वात्त आकस्मिक या सियम 
यहिर्भूत है, वल्कि सच वात तो थह है कि नियमानुगता के कारण ही ये कथित 
आकस्मिक घटनाएँ घटित होती हे। सिगनलमव ने गलत सिगनल दिया, पटरी 
कमजोर हो गई या और किसी कारण से जब गाडी पटरी से उतर जाती हैं तो 
उसे हम केवल लौकिक अर्थ मे भले ही आकस्मिक कहे, किन्तु उसमे कही भी आक- 
स्मिकता नही है, या है तो इतनी है कि ड्राइवर या मुसाफिर इन कारणो से 
परिचित नही थे। इस प्रकार किसी भी आकस्मिक घटना का यादि विश्केषण किया 
जाय तो हम इसी प्रकार यह पायेगे कि आकस्मिक वात कोई भी नही है। हम 
इस सम्बन्ध से आगे और आलोचना करेगे। इस प्रसग में आकस्मिकता पर 
इतना ही विचार यथेष्ट है क्योकि हमे केवल इतना ही समझना है कि 
व्यक्तित्व कहाँ तक आकस्मिक हैं। 

११--व्यक्ति परिस्थितियों पर चिर्भर--इत्तिहास में महान व्यक्तियों 
की उत्पत्ति तथा अस्तित्व को आकस्मिक घटनाओ के रूप में समभने की 
परिपाटी है। लोग कहते हे कि अमुक महान्‌ व्यति वहाँ मौजूद था, तभी 
ऐसा हो सका, नही तो ऐसा नही होता वेसा होता, कित्तु वे इस वात को भूल 
जाते है कि व्यक्ति की उत्पत्ति, विकास, सफलता था असफलता सब सामाजिक 
शक्तियों की पारस्परिक क्रिया-प्रतिक्रिया के ऊपर निर्भर है। क्या कारण हैँ कि 
एक समय एक व्यक्ति पैदा होता है, और वह एक बात कहता है, कि्तु किसी 
के कानो पर जूँ तक नही रेगती, किन्तु कुछ दिनो बाद दूसरा व्यक्ति उसी बात 
को उससे निक्ृष्ट तरीके से पेश कर सकता हैं, और उससे समाज में एक तूफान 
आ जाता हैं, आऑँधी-सी आ जाती है, और क्रान्ति की छपटे बादलो का सँह 
चूमने लगती है ? स्पष्ट हैं कि उस सफल व्यक्ति की बातो से कोई जादू नही 
था, वल्कि जो परिस्थितियाँ थी, वर्गों के जो आपसी सम्बन्ध थे, समाज की 
उत्पादव गक्तियों की जो हारूत थी, लोगो मे चेतना का ज़ो परिमाण था, उसी 
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के कारण उसकी वातों को क्रान्तिरूपी विराट परिणाम के रूप में पललवित और 
पुष्पित होने का मौका मिला । इसका अर्थ यह भी न समका जाय कि उस मौके 
पर उन बातो के कहने का कोई महत्त्व नही था, क्योकि ऐसा भी तो हो सकता 
है कि साधन और परिस्थितियाँ बहुत कुछ वही होती। किन्तु यदि उस बात 
को उस प्रकार कहनेवाला कोई न होता तो उसका परिणाम वैसा न हो 
सकता था, जैसा हुआ। इसी के साथ जैसा कि हम पहले देख चुके हे परिस्थितियाँ 
ऐसा कहनेवालो को पैदा कर लेती हे, किन्तु परिस्थितियो की किस मात्रा तक 
परिपक्वता हो जाने पर ऐसा कहनेवाला या नेता पैदा हो जाता है, किस मात्रा 
में नेता जबरदस्त होता है, और किस हालत में कमजोर नेता होता हैँ, उसकी 
ठीक-ठीक मात्रा अभी हमे ज्ञात नही हैं। किन्तु जैसा कि पोक्रवस्की के गब्दो में 
हम देख चुके है, यह ज्ञान कोई असम्भव नही हैं। 

१२--व्यक्ति एक कार्यक्रम तथा विचार-समूह--एक व्यक्ति तभी सफल 
होता हैं जब उसकी सफलता के लिए परिस्थितियाँ परिपक्व हो । अवध्य ही एक 
ह॒द तक वह इन परिस्थितियों को बनाता भी है। १८४८ की फ्रेंच राज्यक्रान्ति 
के बाद जिस समय क्रान्तिकारी शक्तियों का जोर बढता गया, और 
दिसम्बर १०, १८४८ को राष्ट्रपतित्व के लिए वोट लिये गये, उस समय किसानों 
ने लुई नेपोलियन बोनापार्ट को वोट दिये। इसके कारणों का उद्घाटन करते 
हुए माक्स ने लिखा था कि नेपोलियन किसानो के लिए एक व्यक्ति नही वल्कि 
एक कार्यक्रम ७।* किसानो के लिए लुई नेपोलियन के जक्ति आरूढ होने का 
अर्थ महाजन के ऊपर कज्ंदार का राज्य स्थापित होना था। इसके अतिरिवत 
प्रथम नेपोलियन के जमाने में किसानो के बहुत से लड़के सामरिक नौकरियों 
के जरिये से जनरन के उच्च पद तक पहुँच गये थे। फलस्वरूप उनकी जो 
आर्थिक, सामाजिक तरक्की हुई थी, उसकी स्मृति के कारण भी किसानो ने 
एस नेपोलियन नामथारी व्यक्ति को वोट दिये थे। इस प्रकार लुई को जो 
राष्ट्रपति होने का मौका मिला है, उसके कारणस्वरूप साथ्यरण तौर पर उसका 


४2. ८० बललाया जाये हि. उसका >> खिव्लेपण बन अनु ल्या बस 
जो व्यक्तित्व उतलाया जायेगा, उसका हमने विब्लेपण कर देख लिया कि वह 
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योग्यता मात्र थी, और इसके पीछे फ्रास का रंगभग पचास साल का इतिहास 
तथा जनता का अनुभव था। दूसरे शब्दों में परिस्थितियों के ही कारण लुई 
का कथित' व्यक्तित्व बना। 

१३--भगर्तासह और गाधी जी के व्यक्तित्व का विश्लेषण---जिस प्रकार 
हमने लुई के व्यक्तित्व की सामाजिक पृष्ठभूमि का विश्लेषण किया, उसी 
प्रकार प्रत्येक व्यक्तित्व का किया जा सकता हैं। पडित जवाहरलाल जी नेहरू 
ने अपनी आत्मकथा में सरदार भगतसिह के व्यक्तित्व का बहुत सुन्दर भौतिक- 
वादी विश्लेषण किया है। उन्होने लिखा हैं किस प्रकार उस समय के राष्ट्रीय 
वातावरण के कारण सरदार का व्यक्तित्व बना और उनको अपने युग में 
अभूतपूर्व ख्याति ग्राप्त हुई। वे लिखते हे, हिन्दुस्तान के मन में इसी राष्ट्रीय 
अपमान (लाला लाजपतराय पर मार पडने) का ख्याल काम कर रहा था, और 
जब उसके कूछ दिनो बाद ही लाला जी की मृत्यु हो गई, तब लोगो ने लाजमी- 
तौर पर उसका ताल्लुक उन पर किये गये हमले से जोडा, और इस ख्याल से 
लोगो के दिलो मे जो गुस्सा और रोप आया, वह खुद-व-खुद एक प्रकार के 
अभिमान के रूप मे बदल गया। इस बात को समझभ लेना जरूरी हैं क्योकि 
इस बात को समभकर ही हम वाद को होनेवाली बातो को, भगतसिह की 
कहानी को तथा उत्तर-भारत में मगतसिह को एकाएक जो आइचर्यंजनक 
लोकप्रियता प्राप्त हुई, उसे समझ सकेगे। इससे पहले भगतसिह को 
लोग भगतर्सह के रूप में नही जानते थे। उन्हे जो लोकप्रियता मिली, वह कोई 
हिसात्मक कार्य करने की वजह से नही मिली ।* इस प्रकार नेहरू जी ने भगतसिह 
की पूरी लोकप्रियता का सुन्दर विश्लेषण किया हैं। उसके अनुसार जिन परि- 
स्थितिग्रों में सरवार ने काम किये, उन्ही के कारण उन्हे लोकप्रियता मिली । 
वे एक राष्ट्रीय अपमान के बदला लेनेवाले के रूप मे आये, इसलिए उन्हे लोक- 
प्रियता प्राप्त हुई। यह विश्लेषण बहुत ही ठीक है, किन्तु इसी प्रकार से सभी 
व्यक्तित्वों का विच्लेपण किया जा सकता है। थदि सरदार भगर्तासह को लोक- 
प्रियता इस कारण प्राप्त नही हुई कि उन्होने एक 'हिसात्मक' कार्य किया था, 


तो उसी प्रकार महात्मा गाथी था अन्य उनके इर्द-गिर्द के उपग्रहों को भीर 
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जो लोकप्रियता प्राप्त हुई, वह सत्य और अहिसा अथवा उसके सम्बन्ध से 
दावा करने के लिए नही मिली, वल्कि जिस सामाजिक-राजनैतिक पृष्ठभूमि से 
गांधी जी ने जलियानवाला बाय के बाद भारतीय राजनीति में पदापंण किया 
था, जिस प्रकार वे ड्वते हुए के लिए तिनके का साहरा सावित हुए थे, उसी 
कारण उनको लोकप्रियता प्राप्त हुई । फिर देश का पिछडापन, लोगो की कु सस्कार- 
ग्रस्तता, त्याग के सम्बन्ध में लोगो की अद्भुत घारणा आदि से भी अपना काम 
किया, और इन कारणों से महात्मा जी का महान्‌ व्यक्तित्व बना। जिस 
सामाजिक पृष्ठभूमि से महात्मा जी जाये, उसके अतिरिक्त वे किसी भी अन्य 
पृष्ठभूमि मे सफल नही हो सकते थे। यदि ग्राथी जी अन्य किसी देण में पेंदा होते 
तो वे एक धामिक ८७7४ के रूप में रह जाते या उन्हे दूसरी कार्यपद्धति 
अख्तियार करनी पडती, किसी भी हालत मे वे इस सफलता को प्राप्त नहीं 
कर सकते थे। पड्चित नेहरू की विच्छेषण-पद्धति में इतनी गडबवडी हैँ कि वे एक 
ऋान्तिकारी की छोकप्रियता की व्याख्या करते समय तो भौतिकवादी पद्धति 
का अनुसरण करते है, और उस पद्धति को सफलतापूर्वक इस्तेमाल करते हें, 
किन्तु गाधी जी आदि के व्यक्तित्व की इस प्रकार भौतिक व्याख्या नही करते | 
अस्तु। 
१४--व्यक्ति परिस्थितियो से उत्पन्न--एगेल्स ने १८९४ में स्टारकन बुर्ग 
नामक एक मित्र को एक पत्र मे लिखा था--एक विशेष समय से एक विशेष 
व्यक्ति का किसी देश में पैदा होता विलछकुल आकस्मिक घटना है (आकस्मिक 
शब्द का यहाँ वही मत्तलव लिया जाय, जिसकी हम पहले परिभाषा कर चुके 
हे--ले ० ), किन्तु उस व्यवित को काटकर अलग कर दीजिए तो उसके स्थल 
में एक दूसरे व्यक्त की जरूरत होती हैं । हो सकता है कि यह स्थानाभिषिक्त या 
एवजी व्यक्ति उससे घटिया हो, किल्तु अन्त तक वह मिल ही जायेगा। जिस 
समय फ्रेच प्रजातन्त्र अपनी ही छडाइयो से परिश्रान्त हो गया था, उस समय 
जो, नेपोलियन तामक एक कोसिकरवासी के लिए सामरिक अधित्तायक की 
जगह की जरूरत हुई, यह एक आकस्मिक घटना थी। किन्तु यदि एक नेपोलियन 
न मिलता, तो दूसरा उसके स्थल की पूति कर छेता, इसमे सन्देह नहीं। यह 
इस वात से प्रमाणित होता है कि जिस समय भी नेपोलियन ऐसे व्यक्ति 
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जरूरत पडी, उस समय वह मिल गया, जैसे सीजर, अगस्ट्स, क्रामवेल इत्यादि 
मास ने फ्रास के वर्ग युद्ध नामक अपनी पुस्तक मे मानो इसी वक्तव्य को दूसरे 
शब्दों मे थो कहा था--प्रित्येक सामाजिक युग को महापुरुषपो की जरूरत रहती 
है, और यदि ये न मिले तो जैसा हेलवेसियस ने कहा है, यह उनका आविष्कार 
कर लेता हैं ।* 

१९२३ में लुवर चारस्की ने क्रान्तिकारी गद्द चित्र' (ि८ए0|परत07447ए 
83707८6८४) नाम से एक पुस्तक लिखी थी । उसमे उन्होंने यह लिखा 
था कि जिस समय एक महान्‌ क्रान्ति आती है, उस समय एक महान्‌ जाति 
अपने प्रत्येक हिस्से के लिए एक उपयुक्त नेता उत्पन्न कर लेती है ओर हमारी 
क्रान्ति की महत्ता के चिह्नो मे एक यह भी है कि वाल्शेविक पार्टी ने जरूरत 
पडने पर या तो अपने से, या किसी दूसरे दल के अन्दर से एक ऐसे नेता को 
लाकर खडा कर दिया जी दल मे बहुत अच्छी तरह जमे हुए थे, और साथ ही ऐसे 
योग्य व्यक्ति थे कि सरकार के उस कार्यक्रम मे बखूबी ह/व वँटठा सकते थे।* 
रूसी क्रान्ति का इतिहास, और उसके बाद का इतिहास पढने पर वराबर हमे यह 
ज्ञात होता है कि जिस समय जिस तरह के नेता की आवश्यकता हुई, उस समय 
समाजवादी रूस में उसी प्रकार के नेताओं का उदभव होता गया। हमे व्यौरे 
में जाने की आवश्यकता नही हैँ, किन्तु यह प्रकट है कि कल तक जो पददलित, 
अधिक्षित मजदूर था किसान-मात्र थे, उन्ही में से क्रान्ति के वाद बहुत से बडे 
बडे उद्योग-बन्धी के नेता, राजनीतिज्ञ तथा स्ेनापति उत्पन्न हुए। 

१५--स्पेन प्रतिकरान्ति का उदाहरण--हिंढडलर, मुस्नोलिनी, मोसले--- 
आधुनिक यूरोप के इतिहास' मे परिस्थितियों के द्वारा व्यक्तित्व के उत्पन्न कर 
लिये जाने का एक बहुत अच्छा उदाहरण स्पेन के महयुद्ध से मिलता है। इस 
गृहयू द्ध के असछी सामरिक नेता जनरल सान जुरजों और राजनैतिक नेता 
कालवोी सैठलो थे। विद्रोह जिस समय अ्रूणावस्था में था उसी समय सेनर 
कालवो सेटलो, जो प्रीमोड रिवेरा के अधीन अर्थशचिव थे, और जिनके विपय 
में यह आजा की जाती थी कि वे सयुकत दक्षिण पक्ष था प्रतिक्रियावादी पक्ष 
के नेता होगे, मार डाले गये। इस प्रकार स्पेन प्रतिक्रान्ति का राजनैतिक नेता 
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रगमच से अलूग हो गया। जनरल सान जुरजो की भी यही दशा हुई। गृहयुद्ध 
के प्रारम्भ होने के तीन दिन बाद ही वे एक हवाई जहाज की दुर्घटना से मर 
गये । इस प्रकार जब दोनो नेता आकस्मिक रूप से मर गये, तब जाकर फ्रेकों 
को नेतारूप में सामने आने का मौका मिला। फ्रेको उस समय केनरी द्वीप- 
पूँज के गवर्नर थे, और वे जर्मन तथा इटालियन हवाई जहाजो की सहायता 
से यूद्धक्षेत्र मे पहुँच सके। यह घटना परम्परा इतनी स्पष्ट हैँ तथा इसका 
ऐतिहासिक अर्थ इतना साफ है कि जान गुन्थर ऐसे उच्छवृत्तिवादी लेखक भी 
इस घटना परम्परा के अर्थ पर ध्यान दिये बगैर नही रह सके । उन्होने लिखा है 
कि, फ्रेको ऐतिहासिक आकस्मिकता के सम्बन्ध मे एक अव्वल दरजे का दुृष्टान्त _ 
है। जो योजना बनी थी, उसमे उनका कोई भी स्थान नही था, प्रधान नेता 
होने की बात तो दूर रही। असली नेता तो कालवो सेटलो थे, जो जुलाई में 
मार डाले गये थे, और सान जुरजो थे जो लडाई के बुरू होते ही मारे गये थे 
फ्रेको ने न केवल उनकी जगह ले ली, बल्कि वह दूसरो से योग्यतर साब्रित हुए । 
रणनेतिक दुष्टि से भी वे कुछ बुरे नही रहे। मूर और लिजियनेर सेना उनके 
अधीन थी, और लठाई के प्रारम्भिक दो महीनो के अन्दर ही वे निविवाद रूप 
से नेता हो गये ।* मजे की वात यह हैँ कि गुन्थर को ऐसा अपने अपनाये 
हुए प्रिय सिद्धान्त के विरुद्ध मानना पडा। उन्होने अपनी पुस्तक को 
इस धारणा के वजवर्ती होकर लिखा हैँ कि व्यक्तित्व ही इतिहास का निर्माता 
है, किन्तु उन्हें भी ऐसा भानना पडा। वे जिस बारणा को लेकर पुस्तक को 
लिखने चले थे, वह सओप मे, उन्ही के गव्दों में यो हैं-- व्यक्ति की आकस्मिकता 
इतिहास में एक वहुत बडा हिस्सा अदा करती है। वर्टेन्ड रसेल कहते हे कि 
लेनिन के बगेर रसी क्रान्ति न होती, और विस्मार्क यदि वचपन में ही मर 
गये होते तो आधुनिक यूरोप का विकास कठिन होता । इसी प्रकार कार्ल मार्क्स 
के व्यक्तित्व ने इतिहास की आथ्िक व्यास्या के द्वारा इतिहास पर जबर्दस्त 
असर पँंदा किया।' (पृष्ठ 8 ) फिर भी इसी गुन्धथर साहव की ही पुस्तक में 
फ्रेको का उदाहरण हमे मिलता हुँ। गुन्यर के अनुसार तो इस पुस्तक का 
प्रास्म्भ हिटलर से तथा अन्त स्टालिन से होता है, अर्थात्‌ उनके मतानुसार उस 
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युग के इंतिहासें को निर्माण इन्ही दो व्यक्तियों नें किया; किन्तु वे यह भी मानते 
हे कि हिटलर १९३९ के महायुद्ध मे फेस गया। उनके शब्द हें--- हिटलर 
अपने से अधिक जवर्दस्त शक्तियों के हाथो में कैदी हो गया। या तो उसे 
फैलना पडता या उसे फूट जाना पडता। घटनाओ ने अपने गतित्रास्त्र का 
निर्माण किया। घटनाएँ हिटलर को वहा ले गई। फिर व्यक्तित्व का वह 
हिस्सा कहाँ रहा जिसे मानकर गुन्थर ने अपने राजनेतिक महायकाव्य की रचना 
की है ? जिन परिस्थितियों मे हिटलर का अभ्युत्थान हुआ, उन परिस्थितियों 
से यदि हिटलर नाम का एक आस्ट्रियन कारपोरल उसका नेतृत्व करने के लिए 
जमंनी में नही मिलता, तो कोई न कोई और मिल जाता, गायद रेम (२०॥॥० ) 
मिलता, गोरिग मिलता या कोई ऐसा व्यक्ति मिलता जिसका हमें पता नहीं 
है। क्‍या इटली में अनुरूप परिस्थितियों मे फासिस्टवाद के नेतृत्व करने के 
लिए मूसोलिनी का व्यक्तित्व नही मिल गया था ” सर आलवर्ल्ड मोसले हमारी 
जआाँखो मे एक भॉड ज्ञात होते हैं । उनकी ट्रेजडी यह हैँ कि इटली तथा 
जर्मनी मे जिन परिस्थितियों मे फासिस्टवाद का उदय हुआ, अर्थात्‌ पालियामेट्री 
तरीको से पूँजीवादी शासव को कायम रखने की असमर्थतावाली परिस्थिति के 
बगैर ही मोसले ने मुसोलिनी और हिटलर की रेक अपना छी। नतीजा यह 
हुआ कि वह हमे इतिहास के रगमच पर अकड कर चलता हुआ एक व्याप्र- 
चर्मावृत्त गर्दभ की तरह प्रतीत होता हैँ, नहीं तो मोसले के नैतिक, बौद्धिक 
ढॉचे में कोई ऐसी हास्यास्पदता नही है, जैसी कि हमे ज्ञात होती हैँ । यदि 
इंगलेड में या किसी देश मे फासिवाद कायम होने की परिस्थिति पैदा हो जाय 
तो मोसले के मर जाने पर भी कोई न कोई पयूहरर ढूँढ ही लिया जायेगा ? 
१६--फ्रेन्च राज्य क्रान्ति से एक उदाहरण--मारा को हत्या--फ्रेच राज्य- 
क्रान्ति की घटनाओं में शारल्तकोदें द्वारा सुत्रसिद्ध नेता मारा की हत्या 
(१३ जुलाई १७९३) एक प्रमुख घटना है। शारलत ने सारा की हत्या इस 
लिए की थी कि मारा ने जिरोद दल को दवा दिया था, और उसके बहुत से 
नेताओ को मृत्यु के घाट उतार दिया था, या उतारनेवाल्ा था। इस पर 


लिखते हुए वर्धा मेरीटोन गाडिनर ने १८८३ मे ही लिखा था---'मारा उन 
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समर्थ हुआ। उसके अतिरिक्त बहुत से ऐसे लोग थे जो उसी की तरह खूँखार 
मतान्ध तथा उसके मरने पर उसी की जगह लेने को तैयार थे ।* इस प्रकार 
वर्था ने माना है कि जो कार्य मारा के व्यक्तित्व ने किया उसी को दूसरे भी 
कर सकते थे। परिस्थितियाँ होने पर एक व्यक्ति" की कमी या वेंशी से 
कुछ विशेष अन्तर नही आता जाता । 
१७--वेयक्तिक चरित्र और इतिहास--होर, लावाल, चेम्बरलेन, 
चचिल--कुछ मनोविइलेषण विशेषज्ञों ने इस प्रकार का एक सिद्धात 
खडा किया कि नेताओ के चरित्र के द्वारा ही इतिहास का निर्माण होता 
-हैं। ब्रिटिग मनोविगश्लेषक डाक्टर ग्लोवर अपने लेख ऐ0, 89ता897 
धा)ते ?4४८वआा में यह दिखाने की चेष्टा की हैँ कि लडाइयो का 
कारण व्यक्तिगत अतिरिक्त भावनाएँ हे। “वे समभते हे कि प्रत्येक मनुष्य 
मे दमित और सम्पूर्ण रूप से अज्ञात आक्रमणात्मक भावनाओं का एक ऐसा 
भाण्डार होता हैँ, जिसके विषय में उसे पता नही होता। कुछ लोग तो इन 
दमित आक्रमणात्मक भावनाओ पर अच्छी तरह नियत्रण प्राप्त कर लेते हें, 
किन्तु कुछ लोग ऐसे हे जो अपनी हीनता या क्लीवता के अपरिज्ञात भय के 
कारण, यदि वे मौका पावे तो, आक्रमणशीलता को एक असाधारण तथा अयुक्ति- 
युक्त मात्रा तक विकसित करते है। लडाई जिसे सही तौर पर कानूनी हत्या कहा 
गया है, स्पप्ट रूप से उन लोगो को इस प्रकार दमन 'की हुई आक्रमणात्मक भाव- 
साओ की मुक्ति के लिए मौका देती हैं। इसलिये डाक्टर ग्लोवर का कहना है कि 
इस प्रकार के चरित्रयुक्त लोगो मे लडाई के लिए अपरिज्ञात रूप से खास प्रेरणा 
होती है । उनके कथनानूसार जिस राष्ट्र के कर्णधार के रूप मे ऐसा एक व्यक्ति 
भी, जिसकी आक्रमणात्मक भावनाओं का सही ढग पर दमन नहीं हो पाया, 
रहता है वह राष्ट्र पहला मौका मिलते ही ऊूडाई में कूद पडेगा।/र 

कहना न होगा इस प्रकार का मतवाद विलकुल वास्तविक घटनाओं के 
विरुद्ध हैं। दूर जाने की जरूरत नही हाल की ऐतिहासिक घटनाओ से इस 
वात का बविलकुरू खण्डन हो जाता हुँँ। हो सकता है कि किसी प्रधान मत्री 
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या वैदेशिक मत्री का किसी विशेष जाति के प्रति कोई विशेष रुख हो, 
और वह बहुत गहराई तक बैठा हुआ हो । किन्तु इससे यह मतलब कभी नहीं 
निकाला जा सकता--और न व्यावहारिक रूप से ऐसा कभी होता हैं कि उसका 
वह मत शासकवगगे की इच्छा और उस समय के वर्ग के दब्यमान हित और 
नीति के विरुद्ध होते हुए भी उस व्यक्ति की चल जाय। १९३९ की लडाई 
के पहले जिन घटनाओ के ताने-बाने के द्वारा इस महायुद्ध के लिए रगमच 
का निर्माण हो रहा था, उनमें से इटली द्वारा अवीसीनिया-विजय एक प्रमुख 
घटना है। ब्रिटिश मत्री सर सेमुअछ होर और फ्रेच मत्री मोजिये लवाल ने 
इस अवसर पर अपने पालियामेटो के पीछे या अनजान में मुसोलिनी के साथ 
एक पैक्ट कर लिया । कहा जा सकता है कि यह पैक्ट होर और लवाल के विशेष 
चरित्रो के कारण हुआ या डाक्टर ग्लोवर ने जिस भाषा का व्यवह्ार किया है 
उसके अनुसार इन लोगो की आक्रमणात्मक भावनाओं का अच्छी तरह दमन 
हो पाया था, इसलिए उन्होने पैक्ट कर लिया। किन्तु इसका परिणाम क्‍या 
हुआ ? यह पैक्ट ब्रिटिश और फ्रेच पालियामेटो को स्वीकार नही हुआ | इसके 
फलस्वरूप होर को पदत्याग करना पडा। इस पेक्ट की वास्तविकता तो यह 
थी कि असल में शासक वर्ग का सबसे ऊँचा तबका इस पैक्ट को चाहता था, 
और उसी की स्वीकृति से यह पैक्ट हुआ होगा । किन्तु यह उच्च तबका पालियामेट 
को इस खास मौके पर अपने साथ नहीं ले जा सका। इसलिए ऊपर से इसे यह 
रूप दिया गया, मानो सर सेमुअल होर ने अपने मन से इस पैक्ट को कर लिया 
हो। इस दृप्टिसे देखने पर होर को निकाल कर उच्च तबके ने विरुद्ध समालोचकों 
के हथियार छीन लिये । यदि ग्लोवर की तरह यह माना जाय कि इस पैक्ट 
का कारण होर का विशेष चरित्र था, तो उस चरित्र का चल कहाँ पाया ? 
सामाजिक शक्तियों के सामने उसे पराजय स्वीकार करनी पडी, और सर होर 
टूध की मकखी की तरह निकालूकर अरूग फेक दिये गये । 
इसी प्रकार मिस्टर चेम्बरलेन के उदाहरण को देखने पर भी हम इसी 
नतीजे पर पहुँचते हे । कहा जा सकता है कि मिस्टर चेम्बरलेन अपने व्यक्तिगत 
चरित्र के कारण फासिवादी जमेती को रियायते दे-देकर तुष्ट रखने की 
नीति का अनुसरण करते थे--अर्थात्‌ डाक्टर ग्लोवर की भाषा में उनकी 


व्यक्ति, व्यक्तित्व और इतिहास २७ 


आक्रमणात्मक भावनाओं का अच्छी तरह दमन हुआ था, इसलिए वे हिटलर 
को तरह देते जाते थे। यहाँ तक कि उन्होने म्युनिच का पैक्ट कर लिया जिसके 
अनुसार चेकोस्लोवाकिया को विना पूछे ही नात्सी जर्मती की रक्ताकत बलि- 
बेदी पर चढा दिया गया। किन्तु परिणाम क्‍या हुआ ? मिस्टर चेम्बरलेत को 
अपनी जगह खाली करनी पडी, उनकी जगह मिस्टर चचिल आये, और 
लडाई लडकर नात्सी जर्मनी को मिटा दिया गया। इससे हम देखते हे कि व्यक्ति 
के व्यक्तिगत चरित्र का चाहे राजनैतिक क्षेत्र मे कुछ परिणाम होता हो, किन्तु 
जिस वर्ग की ओर से वह व्यक्ति नेता के रूप मे काम कर रहा है, यदि उस वर्ग 
को उस व्यक्ति की जरूरत न रही, या दूसरी तरह के चरित्रवाले व्यक्ति की 
उसे जरूरत हुई तो वह पहलेवाला व्यक्ति निकाल दिया जाता है, और उसकी 
जगह पर दूसरी तरह के व्यक्ति को बैठा विया जाता है। राष्ट्रो के मामूली 
वेदेशिक सम्बन्धो की गतिविधि को यदि हम जरा भी ध्यान से देखे तो यह 
ज्ञात होगा कि जब एक राष्ट्र का किसी दूसरे राष्ट्र के प्रति रुख बदलता है, तो 
पहलेवाले राजदूत को हटाकर नवीन मत के परिपोपक किसी राजदुत को उस 
देश मे नियुक्त किया जाता है। इस प्रकार राजदूत के वेयक्तिक चरित्र से 
राष्ट्र परिचालित नही होता, वल्कि राष्ट्र उसके चरित्र को एक मोहरे के रूप 
मे इस्तेमाल करता है। 

हम यदि फिर चेम्बरलेन पर लौटे तो देखेगे कि जिस समय वे अपने दरू 
के सर्वेसर्वा नेता समभे जाते थे, उन दिनो मिस्टर चचिल को लोग एक ओर 
एक अत्यन्त कट्टर लछडाका तथा दूसरी ओर दुढ चरित्र सुवकता और सुलेखक 
के रूप में जानते थे। उस समय भी कई गुणों के कारण वे अपने दल में एक 
प्रमुख व्यक्ति समझे जाते थे। उनके कुछ अनुयायी भी थे। किन्तु चाहे वे कितने 
भी सुवक्ता और सुलेखक समभे जाये, १९३९ के महायुद्ध के पहले कोई भी 
राजनीति का छात्र यह नहीं समभता कि चचिल कभी इंगलेंड के महामत्री 
होगे। लेकिन उनका एक विशेष चरित्र था, जिसकी सर्वप्रधान विशेषता अपरा- 
जेय आशावाद तथा निर्भीकता थी । 'जब लडाई को सुचारु रूप से चलाने के लिए 
इस प्रकार के चरित्रवाले एक व्यक्ति की ब्रिटिश गासकंवर्ग को जरूरत हुई, 
तव चचिल महामत्री बनाये गये। ह॒ 
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१८--फेसोडा घटना और सलिसवरी का चरित्र--एक दूसरे ब्रिटिन मनो- 
विश्लेपक डाक्टर जोन्स ने भी डाक्टर ग्लोवर के मत का समर्थन किया हैं।' 
डाक्टर जोन्स ने अपनी एक वक्‍तता मे फेसोडा घटना का उल्लेख कर अपने 
मत का समर्थन किया था। १८९८ की वात है--ब्विटिय और फ्रेंच राष्ट्र दोनो 
जल्दी में थे कि दुनिया का कोई ऐसा हिस्सा न वचे जहाँ उनका भण्डा ने 
फहरावे। फेसोडा एक तखलिस्तान का नाम हैँ। अभी तक यह साम्राज्यवाद 
के कोढ से बचा हुआ था, किन्तु वकरे की मा कब तक खेर मनाती ? एक ही 
साथ जनरल मारसा के अधीन ट्यूनीसिया ने एक फ्रेच फौज उस तरफ बढी। 
साथ ही सुडान की ओर से एक ब्रिटिणश फौज फेसोडा पर बढी। दोनो फौजो 
ने अपने अपने देश की ओर से इस भमूखण्ड पर अपने कब्जा होने का दावा किया । 
यह मामला यहाँ तक बढा कि फ्रास और ब्रिटेन में लड़ाई छिडने की नौवत आ 
गई। डाक्टर जोन्स का कहना हैँ कि लडाई होने मे कोई कसर नही थी, किन्तु 
ब्रिटिश प्रधान मत्री रूर्ठ सलिसवरी के झाल्तप्रिय स्वभाव के कारण यह फगडा 
टल गया। डाक्टर जीन्स ने वेज्ञानिक भापा मे इसको यो कहा है कि लाडे 
सलिसवरी दमित, अपरिज्ञात, आक्रमणात्मक भावनाओं से मुक्त थे, उनको किसी 
प्रकार हीवता या क्लीवता का भय नही था। थोडे में डाक्टर जोन्स का यह 
कहना है कि ब्रिठिश प्रधान मत्री के व्यक्तिगत चरित्र के कारण एक ऐसी 
लडाई टल गई जिसमे शायद लाखो की जाने जाती। असली तथ्य कुछ और 
ही था। वात थह थी कि १८९८ में उड्ते-हुए साम्राज्यवादों के विस्तार के 
लिए अब भी कुछ दायरा वाकी था, इसलिए दोनो परराप्ट्र लोलप साम्राज्यवादी 
राष्ट्रो ने इसी में भलाई समझी कि लडाई टाल दी जाय। यदि ब्रिटिश गासक- 
वर्ग को उस समय इसी में जपनी भलाई दीखती कि लडाई हो, तो वह बहुत 
आसानी से लाडे सलिसिवरी को कान पकडकर महामत्रित्व की गही से निकाल 
बाहर कर सकता था। किन्तु अव्वल तो इस बात की गायद जरूरत ही नहीं 
होती क्योकि जब लाडे सलिसवरी समभ जाते कि उनके असली आकाओ की 

(ब्रिटिश वोटर तो नकली आका हें) क्‍या इच्छा है तो बहुत सम्भव है वे स्वय 

बदल जाते। शेषोक्त सम्भावना का ठो सबसे बडा उदाहरण स्वय मिस्टर 
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चेम्बरलेन है। वे रियायत दे-देकर फासिवादी राष्ट्रो को तुष्ठ रखने की 
नीति के सबसे कट्टर प्रतिपादक थे, किन्तु उनको भी अन्त में नात्सी जर्मनी के 
विरुद्ध युद्ध-घोषणा करनी पडी, और उनका वह कथित चरित्र जो शायद 
मनोविज्ञान को इस प्रकार इस्तेमाल करनेवालो की निगाह में स्थायी विशेषता 
थी, बदल देना पडा। इस प्रकार अपने प्रभुओं के इशारे पर चरित्र” बदलने के 
बहुत से उदाहरण दिये जा सकते है। 

अभी १९३९ मे जान डालर और पेल विश्वविद्यालय के कुछ अन्य 
अध्यापको ने समाज-विज्ञान-सम्बन्धी कुछ व्यावहारिक तथ्य एकत्र कर उनके 
आधार पर एक निए077८४8।$ पेंच किया। उनके अध्ययनों का परिणाम 
छ+प४407 शत 2/27०४४१०० नामक पुस्तक में एकत्रित है। इस 
पुस्तक मे यह बताया गया है कि कभी कभी जीवन में किसी मामले में धक्का 
लगने पर या निराजा होने पर जो भावना उत्पन्न होती है, वह आक्रमणात्मक 
तरीके से फूट निकलती है। ये विद्वान्‌ अध्यापक यह भी कहते है कि जब किसी 
व्यक्ति में आक्रमणात्मक भावना दृष्टिगोचर हो तो उसकी पृष्ठभूमि में इस 
प्रकार की किसी निराशा या धक्का की तलाणग करनी चाहिए। सौभाग्य से ये 
अध्यापक यह नही कहते कि जहाँ भी आक्रमणात्मक भावना होगी, उसके पीछे 
इस प्रकार का धक्का या निराशा होगी ही, ऐसा नही कहा जा सकता । 

कहना न होगा कि इन विद्वानों की यह धारणा पूर्ववर्णित मतो से भिन्न नही 
है। हम दिखला भी चुके हे कि इस प्रकार की धारणा कितनी निराधार हे । 
हो सकता है कि एक व्यक्ति की आक्रमणात्मक भावना के पीछे इस प्रकार का 
मानसिक धक्का या निराणा हो, किन्तु वह किस हालत में सामाजिक शक्ति हो 
सकती है, यह उस समय की सामाजिक, आर्थिक शक्तियों पर निर्भर हैं । 

फिर भी इस बात को यहाँ स्पष्ट कर देना चाहिए कि किसी खास पद 
पर किसी ख़ास व्यक्ति के, किसी खास समय पर होने से उसका तात्कालिक रूप 
में कुछ न कुछ असर पडता ही है। वात यह है कि सारी आथिक, सामाजिक परि- 
स्थितियों मे वह भी एक परिस्थिति हैँ, किन्तु किसी भी हालत में व्यक्ति का 
असर इतना अधिक नहीं हो सकता कि वह घटना को सामाजिक, आथिक 
शक्तियों की सम्पूर्ण विरुद्ध दिशा मे ले जाय । इन सब बातो से यह मतलूब कदापि 
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नही है कि अधिकारास्ढ व्यक्ति का इतिहास पर कोई असर ही नहीं होता। 
नेता को परिस्थितिया उत्पन्न करती है किन्तु एक वार उत्पन्न हो जाने पर नेता 
रुवय एक शक्ति हो जाता है और प्रगति को द्ुतीकृत या विलम्बित कर सकता 
है। हमारे विश्केपण से इतिहास में व्यक्ति के चरित्र का स्थान बिलकुल लुप्त 
नही हो जाता, वल्कि स्पष्ट होता है। लेनिन ने लिखा है ऐतिहासिक कार्य- 
कारण सम्बन्ध का विचार किसी भी तरह इतिहास मे व्यक्ति के हिस्से को खटाई 
मे नही डालता। सच बात तो यह है कि सारा इतिहास व्यक्तियो की क्रियाओ 
से बना है ।! * हम इस विपय को आगे और स्पष्ट करेगे । 
१९--महात्मा गाधी का वेयक्तिक चरित्र और इतिहास की शक्तियाँ-- 
हम अपने वक्‍तव्य को भारतीय आधुनिकतम इतिहास से उदाहरण देकर और 
स्पष्ट करेगे। १९२० से लेकर महात्मा गाधी भारतवर्ष के सर्वप्रधान राजनैतिक 
नेता रहे हैं। उनके चरित्र की सबसे बडी विशेषता सत्य और अहिंसा है। वे 
किसी भी हालत में यह पसन्द नही करेगे कि हिसा हो। उनकी परिभाषा के 
अनुसार आक्रमणकर्त्ता की हिसा भी हिसा है, और आक्रमण को बचाने के लिए 
जो आक्रमणकारी को मारता है, उसका वह मारना भी हिंसा हैं। गाधी जी 
बरावर भारतीय काग्रेस के सर्वेसर्वा नेता रहे हे। कहा जाता है उनकी सत्य 
और अहिसा विशेषकर अहिसात्मक राजनीति के कारण ही उनका नेतृत्व कायम 
है। इसमे सन्देह नहीं कि उनकी आन्दोलन पद्धति ने भारतवर्ष में जन-जागृति 
उत्पन्न करने में सहायता दी हैं। जिस समय १९३५ के शासन सुधार के वाद 
काग्रेस ने अपनी वहुसख्या के प्रात्तो से मत्रिमडल बताये, उस समय जब बम्बई 
और कानपुर में मजदूरों पर गोलियाँ चलाई गईं तो गाधी जी ने यह बयान दिया 
कि जिन सत्रिसडल्गो को अपने अस्तित्व को कायम रखने के लिए गोलियाँ चलानी 
पडती है, अच्छा है कि वे मत्रिमडल न रहे, और इस्तीफा दे दे। किन्तु इस वयान 
का नतीजा क्या हुआ ? दुछ भी नही। दूसरे काग्रेसी नेतागण गाधी जी की इस 
बात को यह कहकर टाल गये कि गावी जी महात्मा है, हम मामूली छोग उनकी 
वातो पर अक्षरश नहीं चछ सकते। मत्रिमडलो ने इस्तीफा नहीं दिया । इस 
प्रकार जो व्यक्ति काग्रेस का डिक्टेटर समझा जाता था, उसकी बात बात की 
.. इक ७9 [कुछ 
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के सिलसिठे में यह भी द्रष्टव्य है कि १९४५ के प्रारम्भ मे जब सीमाप्रान्त में 
फिर से काग्रेस मनत्नीमडल बना, और उसका बोपित उद्देश्य लडाई में, गाथी 
जी की भाषा मे, हिंसा मे मदद पहुँचाना हुआ, तब भी गाधी जी चुप्पी साथे 
रहे। इसी प्रकार इसके वाद जिस समय १९४५ के जुलाई महीने में वेवेल 
योजना के अनुसार काग्रेस सरकार से सहयोग कर, गाधी जी की भाषा में, हिसा 
में मदद देने पर तुल गई थी, और केवल लीग के साथ मामला तय न होने के 
कारण यह योजना कार्यान्वित नही हो सकी, उस समय भी गाधी जी चुप रहे। 
उन्होने इस अवसर पर हिंसा अहिसा का कोई सवाल नहीं उठाया। स्मरण 
रहे १९४० के जून तक महात्मा जी सम्पूर्णत हिंसा होने के डर से लडाई से 
काग्रेस को अलग रखना चाहते थे। यह केवल एक शुभ इच्छा या धमकी मात्र 
नही थी, उन्होने उस समय अपने अनुयायियों से काग्रेस छोड देने की 
अपेक्षा की थी। निस्सन्देह १९४० में वे बदल चुके थे। इस प्रकार हमने 
निर्णयात्मक रूप से देख लिया कि कथित बैयक्तिक चरित्र एक हद तक ही 
सामाजिक, आर्थिक शक्तियो का विरोध कर सकता है, उसके वाद या तो 
उस व्यक्ति को अपना चरित्र बदल देना पडता है या इतिहास उस 
व्यक्ति की शीर्षस्थान से उत्तारकर निम्न स्थान में ले जाकर पटक 
ढेता है। 

२०--व्यक्ति और इतिहास परस्पर का निर्माता--हमने अब तक जो 
कुछ लिखा है, उसका सासश यह जरूर है कि इतिहास व्यक्ति को वनाता हैं, 
किन्तु दूसरी तरफ उससे यह भी स्पष्ट हो जाता हैँ कि व्यक्ति उत्पन्न हो जाने 
के वाद इतिहास को एक हद तक बना या विगाड सकता हैं। यह वात ठीक हूँ 
कि व्यक्ति को सामाजिक आर्थिक शक्तियाँ पैदा करती हे, बनाती हे, या विगाडती 
है, सफल वनाकर करोडो लोगो के भाग्यविधाता के रूप में पेश करती हे, 
अथवा उसको सडक पर भिखारियो के साथ टुकडे बॉटकर खाने मे या जेल 
की कोठरियो में तिल-तिलू कर अज्ञात अवस्था में मरने के लिए बाध्य करती 
हे, किन्तु व्यक्ति जब व्यक्तित्व हो जाता है, तो उस समय वह सामाजिक 
गव्तियो का विरोच भी कर सकता है। इस पर कोई यह पूछ सकता है 
कि यदि व्यक्ति को सामाजिक शक्तियाँ बनाती हे, तो पह कैसे सम्भव है कि 
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वह उनका विरुद्धाचरण कर सके। किन्तु जो कुछ हमने कहा है उससे यह 
स्पष्ट हो जाता है कि ऐसा किस प्रकार सम्भव होता है। यही पर मनुष्य की 
स्वतत्रता का प्रव्न आता है। व्यक्ति विशेष चाहे तो किसी एक ऐतिहासिक 
धारा का विरोध या समर्थन कर सकता है। लेकिन इस कथन से यह 
न समझा जाय कि इस प्रकार विरोध और समर्थन का कोई नियम नही है। 
उसके भी नियम है। यहाँ केवल इतना ही जानना यथेष्ट है कि * व्यक्ति' 
ऐसा कर सकता है, और करता है। अक्सर ऐसा हुआ हूँ कि जो कल के 
क्रान्तिकारी थे, वे आज के प्रतिक्रियावादी है। उसका कारण यह है कि व्यक्ति 
जब सामाजिक शक्तियों से सम्पूर्ण स्वतन्त्ररूप से बल्कि उसके विरोध में 
चलने लगता हैं, तभी ऐसी ट्रेजडी होती है। किन्तु इसी से यह भी प्रमाणित होता 
कि व्यक्ति केवल इतिहास का मोहरा मात्र नहीं है, और है तो उसमे इस 
वात की स्वतत्रता है कि वह विरोधी मोहरा हो या अनुकूछ। यदि व्यक्ति 
का इतिहास के निर्माण मे कोई भाग न होता, और वह केवल छट॒लाचक 
के हाथो में एक खिलौना मात्र होता, और परिस्थितियों की हवा लिच्िर 
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एक स्थान होता है, और अन्य इस प्रकार की आकस्मिक घटनाओं से उनका 
प्रतिषेध भी होता रहता है, किन्तु फिर भी यह बात सत्य है कि बहुत कुछ 
हद तक इन आकस्मिक घटनाओ पर किसी घटना का विलम्बीकरण या द्वुती- 
करण निर्भर रहता हैं। इत आकस्मिक घटनाओ में ऐसी वाते भी आ जाती हे, 
जैसे आन्दोलन के शीर्ष स्थान पर रहनेवाले व्यक्तियों का चरित्र ।/* इससे 
व्यक्ति का चरित्र अस्वीकृत नही हुआ वल्कि उसके भाग का स्पष्टीकरण हुआ। 
हमने यह देख लिया कि व्यक्तियो के स्वार्थ भिन्न-भिन्न हे। किन्तु मनुष्य 
एक सामाजिक प्राणी है। उसे समाज में रहने के दौरान में कुछ चेष्टाएं 
करनी पडती है जिनके बगैर वह जी ही नही सकता। इन चेष्टाओं के सिल- 
सिले में वह सगठित रूप से काम करता है, और एक मसोपान मे पहुँचकर उसमे 
वगे विभाजन उत्पन्न हो जाते हे। वर्गो की उत्पत्ति के वाद वर्गयुद्ध ही इतिहास 
की सबसे बडी नियामक शक्ति हो जाती है। अवश्य उसके पीछे उत्पादन 
पद्धति तथा उत्पादन सम्बन्ध रहते हैं। इसलिए समाज की अंग्रगति को सम- 
भने के लिए वर्गो की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे कुछ जान लेना आवश्यक हैं। 
प्रत्येक व्यक्ति की इच्छा कितनी ही भिन्न हो लेकिन उत्पादन के सम्बन्धों के कारण 
ऐसा देखने में आता है कि छाखो व्यक्तियो की इच्छा या स्वार्थ एक हो जाता 
है। वे एक तरीके से सोचते हे, एक ध्येय के लिए लछडते हें--चाहे अन्नानरूप् 
से छडे या सज्ञानरूप से। इस प्रकार केवल व्यक्तियों के सम्बन्ध में हमने जे 
कुछ कहा उससे इतिहास की अन्तनिहित जक्तियो तथा उनके रहस्यो को एक 
बहुत छोटी हद तक ही समभा जा सकता हैं । इसके लिए हमें वर्गों को विशद 
रूप से समभना पडेगा। 
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१--मनृष्य सामाजिक प्राणी के रूप में उत्पन्न--मनुष्य जिस दिन से 
मनुष्य हुआ, उसी दिन से वह सामाजिक हूँ। सच वात तो यह है कि आज 
मनुष्य का जीवन जितना सामूहिक हैँ, आदिम युग में मनुष्य का जीवन 
कई मानो में इससे कही अधिक सामहिक था। मनष्य की उत्पत्ति किसी 
न किसी प्रकार के आदिम बन्दर से हुई है। यो तो मनुष्य का 
सम्बन्ध आदिम एक कोष अमीवा नामक प्राणी से है, और मनुष्य का शरीर 
तथा मन उसी का विकसित रूप हैं, किन्तु प्रत्यक्ष रूप से मनुष्य की उत्पत्ति 
इन आदिम वन्दरो से हुई, इसमें कोई सन्‍्देह नहीं। न केवरू आदिम मनुष्य 
सामाजिक रूप में सुष्टि के ररमच पर आया था, बल्कि उसके ये आदिम 
पूर्व-पुरुष भी सामूहिक रूप से रहने के आदी थे। इस प्रकार मनुष्य मनुष्य होने 
के क्षण से ही नही, वल्कि उसके पहले से ही सामूहिक प्राणी रहा हैँ। जी० 
डी० एच० कोल ने यह ठीक ही कहा है कि मनुष्य समाज को नही बनाता, वल्कि 
मनुष्य समाज भे पैदा होता है, और उसी में पलता है--जन्म से ही मनुष्य 
सामाजिक परिस्थितियों मे डाल दिया जाता है ।' जिस समय मनुष्य-जाति को 
हम विकसित रूप में देखते हे, उस समय मनुप्य अपनी चारो ओर के प्राणियों के 
मुकाविले मे इतना दुर्वेखछ और अक्षम था कि सामाजिकता के वगेर वह जी ही 
नही सकता था। फिर मनुष्य-समाज प्रारम्भ से ही जानवरों के यूथ से गुणगत 
रूप से भिन्न इस अर्थ में था कि किसी और प्राणी के वनिस्वत मनुष्य अर्थात 
सामाजिक मनुष्य प्रकृत्ति को बदलता रहा , और इस दौरान में वह स्वयं बदलता 
गया। मनुष्य शब्द का अर्थ ही सामाजिक मनुप्य है, उसी रूप में हम उसे 
उसकी सृप्टि के आदिकाल से पाते है, और उसी रूप मे उस पर हम आलोचना 
करते हे । जो छोयग मनुप्य की इस सामाजिकता को न समझकर यह पूछ तैठते 
है कि मनृप्य पहले का हैँ या समाज, वे एक ऐसा प्रइन करते है जिसका भले 
ही आध्यात्मिक तत्वज्ञान में कोई स्थान हो, परन्तु ऐतिहासिक दृष्टि से थह प्रस्न 
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बिल्कुल ऊलजलूल है, और उठता ही नहीं चाहिए। मनुष्य यदि सामाजिक 
होता तो वह होता ही वही। अपनी सामाजिकता के कारण ही मनुष्य ने 
भैस्टोडोन, मैमथ, शेर आदि विपुल शक्तिशाली जन्तुओ के मुकाबिले में अपनी 
प्राणि-जाति को कायम रखा है। 

२--आदिम मनुष्य के जीवन का सूलमत्र सामूहिकता--प्रारम्भ में मनुष्य 
केवल इस अर्थ मे सामाजिक नही था कि वह भुण्डो में रहता था, वल्कि इस 
अर्थ मे भी वह सामाजिक था कि उसका उत्पादन, वितरण यहाँ तक कि विवाह- 
पद्धति भी सामूहिक थी। वेयक्तिक सम्पत्ति का उस युग में कोई अस्तित्व 
नही था। सभी सम्पत्ति सामाजिक थी। यूरोप, एशिया, अमेरिका, अफ्रीका 
जहाँ भी नवप्रस्तर यूग के या उसके पहले के मनुष्य का पता मिला हैँ, यह 
ज्ञात होता है कि मनुष्य सामाजिक रूप से रहता था। आदिम मनष्य के लिए 
शिकार एक बहुत महत्वपूर्ण साधन था) जहाँ भी हमे प्राचीनतम शिकार के 
प्रमाण मिले है, वही हम उसे एक सामूहिक रूप में पाते हेँ। पूर्व और मध्य- 
यरोप के प्रेडमोस्टियन तथा फ्रास के ओरगनेशियन और मेगडेलियनो में हम 
शिकार को सामूहिक रूप में ही पाते है। पहले पहल जब बर्तन बने तो उसके 
सम्बन्ध मे भी हमें यह ज्ञात होता हें कि उसका बनाने का तरीका भी सामूहिक 


था। जितने भी शिल्प थे सव सामूहिक थे। समाज इन जिल्‍पों का मालिक 
होता था, तथा ये शिल्प सामूहिक रूप से किये जाते थे। नवप्रस्तर युग की 
आशिक पद्धति के सम्बन्ध में जो कुछ मालूम है, उससे ज्ञात होता है कि 
सामूहिक सहयोग ही उस आ्थिक पद्धति का मूलमत्र था। जगलो को साफ 
करने का या दरूदल के पानी को उछीचकर उसे सुखाने का काम सामूहिक ही 
हो सकता था। नालियो का खोदना, बाढ और जगली जानवरो से रक्षा--यें 
सामाजिक जिम्मेदारियाँ ही हो सकती थी | मिस्र और पश्चिमीय यूरोप मे नव- 
प्रस्तर युग के जिन गाँवों का पता मिला है, उनके सम्बन्ध मे यह प्रमाणित 
हो चुका हूँ कि वे व्यवस्थित तरीके से बसे हुए थे न कि विश्युखल तरीके से ।!९ 
हमे मनुष्य के आदिमतम इतिहास के सम्बन्ध में जितना ही अधिक ज्ञात होता 


जा रहा है, उतना ही हम दृढ रूप से इस नतीजे पर पहुँचते जाते है कि आदिस 
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मनुष्य समाज में रहता था, तथा उसकी उत्पादन और वितरण की पद्धतियाँ 
सामूहिक थी। भूगर्भ-विद्या, भापा-विज्ञान तथा पुरातत्व के अतिरिक्त आधुनिक 
समय की मौजद सभ्यता से भिन्न कुछ जातियो के निरीक्षण, अध्ययन तथा 
उनके रीति-रिवाजों के अनुशीलन से भी यही उपसहार निकलता है कि मनुष्य 
अपनी आदिम अवस्था में एक ऐसी पद्धति में रहता था जिसमे उत्पादन और 
वितरण समाज का काम था। जितनी भी प्राचीन जातियाँ हे, उन सवके इतिहास 
के अनच्ीलन से भी यही वात पृष्ट होती हे । 

. ३--आदिस यौन सस्बन्ध--सातृगसन, भगिनीगसन--उत्त दिनों मनुष्य 
का यौन-सम्वन्ध आज की तरह वाधानिपेधो के दायरे में नही चलता था। नेतृत्व 
से हमे ज्ञान होता हैं कि अति आदिम समाज में जिसको हम आज विवाह 
कहते हैँ अर्थात्‌ पुरुष विशेप से स्त्री विशेप का या बहुत-सी स्त्रियों का एकाधि- 
कार मृतक सम्बन्ध, उस समाज में अपरिज्नात था। प्रथम सोपान में तो 
मातृगमन, मातृष्वसागमन, पितृष्वसागसन पर कोई रोक नहीं थी। यह केवल 
कपोलकत्पना मात्र नही है, सभी साहित्यो में यहाँ तक कि पवित्र वैदिक 
साहित्य में भी इस प्रकार की अनुश्वुतियाँ मिलती हे जिससे ज्ञात होता हैं कि 
मातृगमन के युग का पता वैदिक ऋषियों को था। इसी प्रकार से ग्रीस से लेकर 
हरान, स्केडिनेविया जहाँ का भी प्राचीन गाथा, सागा या साहित्य हमें मिलता 
हैं मातृगमन के युग की प्रतिध्वनि सुनाई पडती है । इन अनुश्रुतियों के अतिरिक्त 
उन्नीमवी सदी तक की बहुत-सी जातियो में मातृगमसन एक जीवित पद्धति 

रूप में पाया गया है। दूसरे सोपान में चलहकर मातृगमन पर रोक छगती 
है, किन्तु बहुत दिनों तक भगिनीगमन की प्रथा रहती हें। यम और यमी के 
दिक उपाख्यान से भगिनीगमन के यूग की स्मृति का पता लगता हूँ। केवल 
यम यमी की वात ही नही, हिन्द्रओ के धामिक साहित्य में भगिनीगमन के बहत 
उदाहरण हूँ। स्मरण रहे हम जिस मातगमन या भगिनीगमन का यहाँ उल्लेसं 
कर रहे हूँ वह कोई अपराध के रप में नही होता धा--अपराघ के रूप में तो 
वह अब होता है। मातृगमन और भगिनीगमन से हमारा मतरूब यह हैं कि ऐसा 
समाज की स्वीकृति से नही होता था बहिक समाज का उस समय यही स्विज 
था। घ्स आदिम प्रमिश्रण के युग में णौन सम्बन्ध पर कोई रोक नही थी, 
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और मनष्य इस सम्बन्ध मे पशवत थे, यह कहा जाय तो अत्यक्ति न होगी। 
मातगमन के यूग मे तो कोई भी पुरुष किसी भी स्त्री से यौन-सम्बन्ध स्थापित 
कर सकता था। यही वात स्त्री के लिए भी थी। भविनीयमन के युग में माँ 
या माँ के पुश्त की स्त्रियों के अतिरिक्त किसी भी स्त्री से वल्कि और भी निर्दिष्ट 
रूप से कहा जाय तो अपने पुश्त की किसी भी स्त्री से यौन-सम्बन्ब हो सकता 
था। 
४--सातुगसन, भगिनीगसन का अस्त, क्यो ?--इसके वाद के युग मे जब 
एक एक समाज में जिसे जेन्स या जन कहते थे, विभाजन शुरू होते है, तो विवाह- 
पद्धति मे यह फके आता है कि अब एक जेन्स की स्त्रियाँ दूसरे जेन्स के सब पुरुषो 
के पत्नियों के रूप में होने लगी। इस प्रकार यह जो मातगमन के बूग 
का अन्त होकर अगला यूग आया, उसके भौतिक कारण थे। वे भौतिक कारण 
यह थे कि एक पु्त की स्त्रियों या पुरुषो के साथ अगली पुष्त की स्त्रियों तथा 
पुरुषों के साथ यौन-सम्बन्ध होते रहने से कई तरह की गडवडियाँ उत्पन्न 
होती थी। सबसे वडी गडबडी यह थी कि तेयार या नवीन पुशत को अपनी 
पुरत की स्त्रियाँ तथा पुरुष भी नही मिलते थे, इसके विपरीत पिछली पुश्त को 
दोनो पुश्तों याने अपनी तथा नवीन पुरत की स्त्रियों तथा पुरुषों पर एकाधि- 
कार था। इनसे जो स्त्रियाँ तथा पुरुष बच जायें, वे ही अगली पुच्त को मिलते 
थे। इस प्रकार की गडबडी से उत्पादन में भी गडबडी होती थी, और समाज 
में एक तरह की जिथिलता आती थी। इसी को दूर करने के लिए प्राकृतिक 
निर्दाचेन तथा विलोम की प्रक्रिया के अनुसार मातृगमन आदि का अन्त हुआ। हम 
अन्यत्र इस पर विस्तार से आलोचना कर चुके हूं, फिर भी यह वता देता 
आवच्यक है कि यह कदम एक वहुत बडी प्रगति का सूचक था। इससे 
उत्पादन पद्धति में सहायता मिली। इसी प्रक्रिया से जब॑ मंगिनीगमन का भी 
निरषंध हुआ, तो वह इस रुख में और एक बहुत वडा कदम था। भाई और 
वहन में किस प्रकार यौन-सम्वन्ध का निषेध उद्भूत हआ होगा, इसके सम्बन्ध 
मे अनुमान यह हैँ कि पहले किसी किसी छुटपुट क्षेत्र मे एक माता की सन्‍्तानों 
में पारस्परिक योन-सम्बन्ध बन्द हो गया होगा तब धीरे धीरे इसका अनकरण 


>आ समाज में व्याग्त हो गया होगा। मातृुगसन और क्स्यायमन के निषेध से 
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पुब्तो का अपनी अपनी पुण्त के प्रति पक्षपात की मनोवृत्ति ने निर्णयात्मक रुप 
से काम किया होगा, किन्तु इस नये निर्षेध में कौन-सी ऐसी बात थी जिसने 
न केवल काम किया, वल्कि धीरे धीरे इस प्रया को ही मिटा दिया। जब हम इस 
पर विचार करते हैं तो ज्ञात होता है कि इस प्रकार वाहर यौन- 
सम्बन्ध से कुछ विश्ञेप फायदा था। वह यह था कि रिब्तेदारी की परिधि बंद 
जाती थी। जिस युग में किसी एक रिम्तेदारी या जेन्स का अचन्तर्भय्त 
होना ही एकमात्र बल या दुर्बडता थी, उस युग में इसकी महत्ता की हम 
कल्पना कर सकते हूँ। धीरे-घीरे यह पद्धति उन्तति करते करते कबीरे 
के बाहर विवाह में परिणत हो गई। एगेल्स ने इस पर यह लिया हैं, "टस विपय 
में बे प्रश्न नदी हो सकता कि जिन कवीलो में अपने अन्दर यौन-सम्बन्ध वो 

प्रवार रोक दिया गया, वे दढता के: साथ बढ़े, और जिन सम्गजों में भाई जीौर 
वहन में योन-सम्बन्ध अभी तक था, उनके मुकाबिले में दिल दूनी रात चौगनी 
उन्नति थी। इस प्रगतिमृरक कदम का कितना जबरदस्त प्रभाव हुजा, वह हम 


उस सस्‍्या में देख सकते है, जिसका विकास इन्ही पद्धतियों से हुआ, याने उन्‍स 
था जन में देख सकते है। जगत्‌ के सभी समाजों में कम से कम जपियाम 
शश्यूज छ 5५ श्था श्सवा ज़्दाम कस प्िट सदा ध्य हज 

समाज में यही सन्‍्थ् आधार के रुप मे रही, इसका प्रमाण मिड चुका 7।7 या 


की 
एम्स की कोलयरपना नहीं हे 
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हल 


ज्यौने में नहीं जाएगे, केवल इतना ही बता देना यथेप्ट होगा कि यह युग 
सेंकडो वल्कि हजारो वर्षों तक रहा। जिस समय हम ज्ीको, ईरानियो, भारतीय 
जार्यों तथा अन्य सभ्य जातियो को इतिहास में पदांण करते पाते हैं, तव उनमें 
हम यह तो देखते है कि यौथ समाज का अर्थात्‌ यौथ उत्पावन तया यौथ यौन-सवध 
का अन्त हो चुका हं, किन्तु उनके धर्मों, अनुश्वुतियों, प्रयाओ, रीति-रिवाज़ो 
में बहुत-सी ऐसी बाते प्रस्तरीभृूत रूप से अब भी मौजूद हे, जिनसे हम यह्‌ 
जनुमान कर सकते हे कि वे अभी अभी यौथ समाज के यर्भ से निकले चले जा 
रहे हे। 

५--योथ समाज सें वैयक्तिक सम्पत्ति के विरुद्ध प्रथाएँ--यौथ समाज का 
किस प्रकार अन्त हुआ, यह इतिहास का एक बहुत बडा अध्याय हैं। जब वैयक्तिक 
सम्पत्ति का उदय हुआ, तभी यौथ समाज की दीवारो की मिट्टी खिसकने लगी, 
और कालक्रम से >बुगान्तर से खडी इसकी अट्टालिका धूलियूसरित हो गई। 
भज्न यह है कि वैयक्तिक सम्पत्ति का कैसे उदय हुआ। यहाँ पर बेयक्तिक 
सम्पत्ति का अर्थ उपभोग के साधनों से नहीं है, यहाँ उसका मतलूव 
उत्पादन के साधनों से हैं। पहले तो उत्पादन के सव साधन सामाजिक थे। 
किन्तु उस आदिम युग मे भी कुछ उपभोग के साधनों मे कही कही वैयक्तिक 
सम्पत्ति का परिचय प्राप्त होता है। उत्पादन के ऐसे साधन जैसे तीर धनुष 
भी व्यक्ति के जीवनकाल में एक हद तक वेयक्तिक सम्पत्ति समझी जाती थी, 
“एक हद तक हमने इसलिए कहा कि उस विशेष धनुप का उपयोग व्यक्ति-विशेष 
करता था, किन्तु वह व्यक्ति-विशेष उसका उपयोग अपने लिए नही, बल्कि 
समाज के लिए करता था, अर्थात्‌ जब उसके वनुष के तीर से कोई शिकार 
सारा जाता था तो वह शिकार-लब्ध मास सारे समाज का होता था। 
न कि उस व्यक्ति का। इस हालत में यही कहना अधिक उपयुक्त होगा कि 
चह धनुष असल में समाज का था, किन्तु इस्तेमाल के लिए व्यक्ति को जीवन 
काल के लिए दिया गया था। यौथ समाज में इस वात की बडी कोशिश रहती 
थी कि वैयक्तिक सम्पत्ति का उदय न॑ हो पावे । इसके लिए कई तरह की प्रथाएँ 
थी, जिनका ऊपरी रूप धामिक होने पर भी उनकी सामाजिक अन्तर्गत स्थिति 
स्पष्ट हो जाती है। कई जातियो मे उन्नीसवी सदी में भी यह प्रथा पाई गई है - 


वर्ग, वर्गसघर्प और राष्ट्र ४१ 


कि जब कोई भी वाहरी व्यक्ति उनमे से किसी व्यक्ति को एक चीज़ देता 
है, तो वह उसे तुरन्त आपस में वॉट लेता है। डारविन ने अपनी यात्रा के दौरान 
भें इसी प्रकार एक जाति के एक व्यक्ति को एक वस्त्रखड दिया, उस व्यक्ति 
ने उसे ले लिया, किन्तु तुरन्त ही उसे आपस मे वॉट लिया। इस प्रकार बॉटने 
के बाद प्रत्येक व्यक्ति के हिस्से में दो अँगुल का एक चिट पडी। ऊपरी तौर 
पर देखने से यह प्रथा बहुत ही मूर्खतापूर्ण तथा हास्यास्पद ज्ञात होगी, किन्तु 
कुछ गहराई तक सोचने पर ज्ञात होगा कि इस प्रकार आदिम समाज ने अपने 
को वेयक्तिक सम्पत्ति से बचाने की चेष्टा की हैं। इसी प्रकार की एक प्रथा यह 
भी थी कि मुर्दे के साथ उसकी सारी सम्पत्ति याने ऐसी सम्पत्ति जो उसकी 
वैथक्तिक सम्पत्ति सम भी जा सकती थी, गाड या जला दी जाती थी । इसका आगय 
स्पष्ट हैं । बाद को वेयक्तिक सम्पत्ति के युग मे इसी प्रथा का रूपान्तर हो गया, 
और बडे आदमियो, राजाओ, सरदारो के साथ उनकी पत्नियाँ तथा गुलाम 
भी गाड़े या जलाये जाने रूगे। इस युग में वेयक्तिक सम्पत्ति ही समाज की 
केन्द्रीय धारणा थी, अतएव जिस प्रथा का अभिप्राय यह था कि वयक्तिक सम्पत्ति 
यदि कुछ हो, तो उसे नप्ट कर दिया जाय, अब वह धारणा उसकी विपरीत 
धारणा मे परिवर्तित हो गई। साम्पत्तिक परिवर्तत के साथ साथ इसके 
सम्बन्ध में विचार भी बदल दिये गये। अब इस प्रकार जो कुछ मुर्दो 
के साथ गाडा या जलाया जाने लगा, उसका यह अर्थ लगाया जाने लगा कि 
इस प्रकार मरने के वाद भी मनुष्य को अपनी वेयक्तिक सम्पत्ति की जरूरत 
हो सकती हैँ, इसलिए उसके साथ उसकी सम्पत्ति का एक अथ गाडा या 
जलाया जाता है। धीरे धीरे इस प्रथा के साथ किस प्रकार और घारणाएँ जड्ती 
गई, किस प्रकार परलोक, स्वर्ग की सृष्टि हुई, किस प्रकार मरे हुए व्यक्ति को 
समय समय पर रसद पहुँचाने के ख्याल से श्राद्ध, तर्पण आदि प्रथाएँ उत्पन्न हुई , 
केस प्रकार पति के साथ जलकर मर जाने की धारणा के अन्दर भी यही उपा- 
दान हँ---यबे सव वहुत ही दिलचस्प प्रद्न हे। किन्तु यहाँ पर हम इतना उग्रित 
करके ही आगे बढ जाने के लिए वाध्य है कि बाद को जो प्रथाएँ इस प्रथा में 
उत्पन्न या विकमित हुई , उनके मूल में केवल यही वात थी कि वेयक्तिक सम्पत्ति 
का उदय न हो जाय। उस समय के समाज-झास्त्रीगण इन प्रयाओ को प्रोत्साहन 
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देते थे--वे छोग लिखना-पढना नही जानते थे तो क्या--अपने समाज के हित 
को बहुत अच्छी तरह समभते थे। गिनाई हुई प्रथाओ के अतिरिक्त और भी 
प्रथाएँ इस सम्बन्ध मे थी, किन्तु उन्हे गिनाने की आवश्यकता नहीं है। 

६--मर्दुमखोरी की सामाजिक पृष्ठभूमि---यौथ समाज के समाज-शास्त्रियो 
की सारी सावधानियो के बावजूद वैयक्तिक सम्पत्ति का उदय हुआ। वेयक्तिक 
सम्पत्ति का विकास मनुष्य-जाति के इतिहास की एक बहुत बडी घटना है। 
यह कैसे हुआ, इसे भी हम थोडे में देखले। अत्यन्त आदिम युग में मनष्य-जाति 
की उत्पादन पद्धति बहुत अनुन्नत थी। जीवन-सग्राम बहुत तीत्र था। प्रकृति 
पर अभी किसी अर्थ मे भी मनुष्य विजय प्राप्त न कर सका था। वह प्राकृतिक 
गक्तियों के हाथो में क्रीडलक मात्र था। उसका सारा समय पेट भरने में ही 
लग जाता था। उत्पादन पद्धति कितनी अनच्नुनत थी, इसका अनुमान इस वात 
से किया जा सकता हैँ कि उस आदिम समाज में वृद्ध या अपाहिज के लिए 
कोई स्थान नहीं था। जब कोई व्यक्ति उत्पादन पद्धति में सहयोग करने 
में असमर्थ हो जाता था, तो उसे लोग मारकर खा जाते थे। यह न समझा जाय 
कि इस मारकर खा जाने में कोई असम्मान की भावना थी। सच बात तो यह 
हैँ कि उत्पादन पद्धति की मजबूरी से उत्पन्न इस प्रथा को विचार-धारा के क्षेत्र 
में बहुत उदात्त रूप दिया गया था। मनृष्य की भौतिक अवस्था जेसी होती है, 
मनुष्य उसी के मृताबिक किस प्रकार अपनी धारणाओ को ढार छेता है, इसका 
एक प्रकृष्ट उदाहरण हम इस बात में पा सकते हे कि इस यूग में यह समझा 
जाने छगा कि इस प्रकार जिस व्यक्ति को मारकर खाया जाता है, उसकी 
वीरता खानेवालो मे आ जाती है। इसके अतिरिक्त एक सम्माननीय व्यक्ति 
के मास को यो कौवे आदि को कंसे खिलाया जाय ? यह तो असम्मान ही 
होता। इस प्रकार भक्तिभाव से बूढ़ो का भास खाया जाता था। ऊपर से 
इस प्रथा को इस तरह एक बहुत प्रभावोत्पादक रूप मिलने पर भी उसके अन्दर 
असल मे क्‍या शक्ति थी, इसे हम देख सकते हे । 

७---मर्दुमखोरी समाप्त, इसके कारण और नई प्रथा--जिस समय की बात 
हमने वताई उस समय तो उत्पादन पद्धति बहुत ही अनुन्नत थी, किन्तु बाद को 
जब उत्पादन पद्धति में कुछ उन्नति हुई और मुर्दे के मास की कोई आवश्यकता 
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न रही, उस समय मूर्दा खाने की प्रथा खतम हो गई। अब मुर्दो का दूसरे 
तरीको से सत्कार होने लगा। फिर एक वार इस प्रकार मुर्दे के सत्कार की' 
नई प्रथा को नया अर्थ दिया गया। इस युग में मुख्यत मुर्दे को कही न कही 
रख देते थे। कई अफ्रीकी जातियो में उन्नीसवी सदी में भी यह प्रथा पाई गई 
है कि वे अपने मर्दों को अपने कुल या संयुक्त परिवार के निवासस्थान के 
पास ही कही रखते हे। ऐसे लोग यह सोचते हे कि इस प्रकार मुर्दा अपने पहले 
के प्रियजनो की भलाई-बुराई पर निगरानी करता हैं। इस प्रकार मुद्दे के 
लिए एक विशेष स्थान बनाने की प्रथा से तथा इसके साथ सबद्ध इस धारणा 
से कि वह वही से प्रियजनो की भलाई करता रहता हैँ, आत्मा तथा मन्दिर- 
निर्माण की सृष्टि हुई। इस गुत्थी में हम यहाँ न पडेगे, किन्तु इनका सम्बन्ध 
बिलकुल स्पष्ट हैं। 

८--भादिस समाज की सुब्य वस्था--यह न समका जाय कि आदिम समाज 
में किसी प्रकार की व्यवस्था ही नही थी। राजनेत्र तथा राजणक्ति के समर्थकों 
ते यह कल्पना की है कि राजशक्त्ति या राष्ट्र के उद्भव के पहले मनुष्य- 
समाज मात्स्यन्यायमूछक अव्यवस्था मे पडा हुआ था, जिसकी लाठी उसकी 
भेस थी, जो चाहे सो करता था लेकिन इतिहास की गवाही इसके बिलकुल 
विपरीत है। यौथ समाज में भी नियम थे, व्यवस्था थी, और वह व्यवस्था 
उस समय के समाज को देखते हुए कुछ हीन नही थी। जन या जेन्स के अन्दर 
वहुत सुन्दर व्यवस्था थी। सभी काम सामाजिक अनुणासन से चलते थें। 
उस समाज में सभी स्वतत्र थे, किन्तु इसका अर्थ यह नहीं हैं कि वे स्वेच्छा- 
चारी थे। उस समाज में गुलामो के लिए स्थान नही था। अवध्य यह सम कना 
गलत होगा कि यौथ समाज में गुलामों के लिए जो स्थान नही शथ्ग, 
उसका कारण यह था कि लोगो में कोई वहत उदात्त भावनाये नहीं थी, 
वल्कि तथ्य तो यह था कि उत्पादन पद्धति इतनी अनुन्नत थी कि इसके लिए कोई 
गु जाइन ही नहीं थी। जब एक व्यक्ति मुध्किल से अपने छायक खाद्य-पदार्थ 
उत्पन्न कर सकता था तो उस हाछत में उसे--गुलाम वनानेवाले को क्‍या फायदा 
हो सकता था। उस हाछूत में तो उसे रखना समाज के शिकारगाहो, मछली की 
जगहो आदि पर एक वो का-मात्र बढाना होता। इसलिए यौथ समाज के उस यंग 


डड़ ऐतिहासिक भौतिकवाद 


में जिसमे अपने अन्दर के वृद्ध और अपाहिजो को भवितिभाव से मारकर 
खा जाने की प्रथा थी, लडाई के कंदियो को भी मारकर खा जाने की प्रथा थी। 
इसके बाद के यूग मे जब बुड़्ढह़ो को मार डाला जाता था, उस युग में गुलामों 
को भी मार डालने की प्रथा उत्पन्न हुई होगी । किन्तु गुलामों के क्षेत्र में मर्दुम- 
खोरी से मार डालने की प्रथा में आने में कुछ अधिक दिन छगे होगे ऐसा 
अनुमान किया जा सकता है। स्मरण रहे कि उत्पादत के पिछडेपन के कारण 
समाज के सव गिश्वु जीवित नही रखे जाते थे। कृछ थोडे से ही गिशु जीवित 
रखे जाते थे, वह भी मार डाले जाते थे। अण्डमन टापु में नृतत्वपिटों ने १९वीं 
सदी तक इस प्रकार गिशुहृ॒त्या करने का पता पाया है। यह शिशुह॒त्या किसी 
प्रकार की निर्देगता के कारण नही वल्कि एक सामाजिक आवश्यकता--आज- 
कल की भाषा मे बर्थकन्ट्रोल अर्थात्‌ जन्म-नियत्रण की जरूरत के कारण की 
जाती थी। 

९--वेयक्तिक सम्पत्ति का उदय--उत्पादन पद्धति मे अच्छी सासी उन्नति. 
तभी हुईं, जब उत्पादन के औजारो मे उन्नति हुई॥ आऔजारो मे उन्नति के साथ 
साथ औजारो का यह तकाजा हुआ कि जो छोग उन्नत औजारो को बनाते 
है, तथा जिन्होने उसका आविष्कार किया है, उनको अन्य लोगो के बनिस्वत 
कुछ अधिक सुविधाये प्राप्त हुईं । मुख्यत इन उन्नत औजारो के आविष्कर्ता 
तथा प्रयोक्‍ता पुरुष ही थे, इसलिए अब इतिहास की सबसे बडी क्रान्ति होती 
हैं। अव पुरुष स्त्री से प्रबल हो जाता है, मातृकुल मूलक समाज का अन्त होकर 
अब समाज की गाडी पितृ-प्रधात समाज की ओर चल पडती हूँ। यौथ सम्पत्ति- 
प्रथा के टूटने के साथ साथ यौथ विवाह का सामाजिक आधार नष्ट हो जाता 
हैं, अब समाज में पहले की सामूहिक एकता दूर होकर वर्गों की सृष्टि होती 
हैं। पहले सारे समाज का हित एक था, किन्तु अब समाज में मुख्यत दो हित, 
दो वगग और ठो तरह की धारणाये उत्पन्न हो जाती हें। जो वर्ग सम्पत्ति का 
मालिक है, उत्पादन के साधनों पर काबिज है, उनकी सगठित सस्था के रूप 
में राष्ट्र का उदय होता है, जो सम्पत्तिणाली वर्ग को दूसरे वर्ग से बचाता 
है। इसके लिए वह जेल, पुलिस, अदालत और धीरे धीरे न मालूम किन किन 
सस्थाओ को उत्पन्न करता है। पहले सारा समाज ही एक पुलिस या फौज के 
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रूप में था, किन्तु अब सम्पत्तिशाली वर्ग अपने हको' की रक्षा के लिए अपनी 
फौज, और पुलिस बनाती है जो समाज के दूसरे अश का जबरदस्ती दमन 
करती हैं। यह एक अकथ कहानी हैँ, हम यहाँ केवल उसका दिग्दर्गन भर 
कराकर आगे बढ जाने के लिए वाध्य हे। 

१०--उत्पादन सें विकास से सामाजिक विकास--समाज के विकास के 
वैज्ञानिक अध्ययन के लिए उत्पादन के तरीकी का अध्ययन जरूरी है। उत्पा- 
दन के विकास से ही समाज का विकास हुआ हैं, अर्थात्‌ ज्यो ज्यो उत्पादन के 
साधनों मे परिवतंन हुआ है, त्यो त्यो मनुष्यो के श्रम-सम्वन्धो में परिवर्तन हुए 
है, और समाज का रूप बदलता गया है। उत्पादन के साधनो तथा उसके फल- 
स्वरूप श्रम-सम्बन्धों मे परिवर्तत के कारण ही आदिम वर्गहीन समाज का 
अन्त होकर वर्गसमाज का उदय हुआ। उत्पादन के सम्बन्धो पर कई तरह 
से रोजनी पडती है। हम पहले ही बता चुके है कि किस प्रकार वर्गंसमाज की 
एक विशेषता के रुप में वर्गसेता की उत्पत्ति हुई। सेना के सम्बन्ध में जो 
ब्यौरे प्राप्त हे, उनसे आदिम श्रम-सम्बन्धो पर अच्छी रोशनी पडती है। मार्क्स 
ने २५ सितम्बर १८५०७ में एक पत्र में लिखा था-- प्राचीन लोगों ने सेना में 
ही पहले-पहल मजदूरी की पद्धति को विकसित किया। रोमनो में ?९८प्रापाा। 
(350८70८ (याने शिविर में रोमन सिपाही को पारिवारिक सम्पत्ति के 
अलावा जिस सम्पत्ति को रखने का हक था) का रिवाज था, और यही पहला 
कानूनी रूप था, जिसमें परिवार के पिता के अलावा भी लोगो का चलसम्पत्ति 
पर अधिकार माना गया। इसी प्रकार सेना में ही पहले-पहल बडे पेमाने पर 
यत्रो का आविष्कार हुआ। इसी प्रकार एक गाखा के अन्दर श्रम का 
विभाजन भी पहले-पहल सेना में ही हुआ।' यो तो आदिम समाज मे ही प्रध्म 
श्रम का विभाजन स्त्री और पुरुण के बीच हुआ था, किन्तु उस विभाजन का 
आधार या ध्येय शोपण नहीं था। उत्पादन के साधनों में उन्नति के साथ 
साथ जब वर्गो की सृष्टि हुई, तभी श्षम के विभाजन ने भी घोपणमूछक रूप 
धारण किया। अवन्य यहाँ यह भी स्मरण रहे कि इसी समय से श्रम का 
विभाजन सगठित रूप में हो गया। 

११--उत्पादन पद्धति और श्रम-सम्बन्ध में असंगति से ऋान्ति, क्न्लु 
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कई क्षेत्र में कान्‍्ति नही--उत्पादन की झक्तियों में परिवर्तत के साथ साथ श्रम- 
सम्बन्धों मे परिवर्तत अनिवार्ण है। यह हो सकता हैँ कि क्रुछ दिनो तक उत्पा- 
दन की शक्तियों प्रचलित श्रम-सम्बन्धो से आगे रहे, किन्तु इसी असगत्ति के 
कारण समाज को या तो आगे बढना पडता है, या उसका ह्ास हो जाता 
है। यह आगे बहने का रूप क्रान्ति हो सकती है। क्रान्ति हो सकती है, इस- 
लिए बताया गया कि सभी अवस्था में ऋान्ति की आवश्यकता नही हैँ। उदाहर- 
णार्थ जिस समय समाज आदिम साम्यवाद से वर्गसमाज में, और भी स्पष्ट रूप 
से कहा जाय, तो वर्गसमाज के प्रथम रूप गुलाममूलक समाज पद्धति में आया 
(कही कही यह सोपान लुप्त रहा है, और समाज एकदम से सामतवाद में आ 
गया), तो ऐसा कान्ति के द्वारा नही हुआ। क्रान्ति का अर्थ ही यह हूँ कि 
एक वर्ग के हाथो से शक्ति आकर दूसरे वर्ग के हागे मे जक्ति जावे, किन्तु जब 
पहले कोई वर्ग ही नही था तो यह कंसे कहा जा सकता हैं कि किसी वर्ग के 
हाथो से शक्तित गई। इसलिए आदिम साम्यवाद से समाज जब वर्मसमाज 
में आया तो वह परिवर्तन वहुत महान्‌ होने पर भी उसकी प्रक्रिया को क्रान्ति 
नही कह सकते, और न यह परिवर्तेव किसी विस्फोटक तरीके से ही अया। सब 
अवस्थाये जा चुकी थी, केवल राष्ट्र के रूप मे वर्गेसमाज की केद्धीय शक्ति 
'का उदय हुआ, और यह महान्‌ परिवर्तंत व्यवहारिक रूप से आ गया। वर्ग- 
समाज के अन्दर जब जब इस प्रकार के महान्‌ युगाल्तरकारी परिवर्तन आये हें, 
तब तक वे क्रान्ति के जरिये से आये हे। इन मौको पर प्रइन यह हैँ कि 
एक वर्ग के हाथो से शक्ति छिनकर दूसरे नये वर्ग के हाथो में आवे। जब गुलाम 
के मालिकों के हाथ से छिनकर सामन्तवादी वर्ग के हाथो मे शक्ति 
आती है, तब वह क्रान्ति के ही द्वारा आती हैँ। इसी प्रकार सामन्तवादी वर्ग के 
हाथो से शक्ति पूँजीवादीवर्ग के हाथो मे जब जाती हैँ तो वह भी क्रान्ति की 
प्रक्रिया से जाती हैं। इसके आगे जब प्जीवादीवर्ग के हाथों से शक्ति छिच- 
कर सर्वेहारावर्ग के हाथो में आती है, वो ऐसा क्रान्ति के ही द्वारा होता है। 
इसके आगे फिर कान्ति नही हो सकती, क्योकि सर्वहारावर्ग के हाथो मे राष्ट्र 
आते ही पहले के परोपजीवी वर्गों को विलुप्त कर देता है, और तब वर्गहीन 
समाज की स्थापना होती है। इसलिए अब क्रान्ति का प्रश्न नही उठता, यद्यपि 
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उत्पादन मे अब भी वरावर उन्नति होती रहती हैँ, किन्तु इस उन्नति से न तो 
श्रम सम्बन्ध वदलते हे, और न उत्पादन का तरीका और न श्रम-सम्बन्ध में ही 
कोई असगति पंदा होती हुँ। इसके अतिरिक्त उस असगति के तकाजे के 
कारण क्रान्ति की आवध्यकता भी नही होती है। सर्वहाराराष्ट्र मे उन्नति और 
प्रगति जारी रहेगी, किन्तु उस उन्नति का आधार यात्रिक तथा वैज्ञानिक 
ज्ञान में वृद्धि होगी न कि किसी प्रकार 'का झोपण। 

, १२--इतिहूस में श्रम-सम्बन्ध की प्रगति तथा उसको सख्या--वृद्धिथील 
समाज मे उत्पादन की जक्तियों तथा मनुष्यों के श्रम-सम्बन्धों मे दब्यमान और 
कामचलाऊ सामणज्जजस्य रहता है (पूर्ण सामण्ज्जम्य तो समाजवादी समाज में ही 
हो सकता है)। किन्तु कुछ दिनों वाद जब यही उत्पादन की घविनयाँ बढ़ 
जाती है तो श्रम-सम्बन्धो के साथ उनकी असगति पंदा हो जाती है। इसके 
कारण पुराने श्रम-सम्बन्ध टूटने लगते है, और समाज का रथ आगे बट निकलता 
हैं। अब तक के इतिहास में पांच तरह की समाज पद्)रति रही हैं, किन्तु श्रम- 
सम्बन्ध चार तरह के रहे हें--- 

(१) आदिम साम्यवादी समाणज--इ्समें श्रम का सम्बन्ध यो था फि 
सब अपनी शवित के मुताबिक सामाजिक कार्यो में भाग लेते थे, और सबको, 
जितनी जिसको जरूरत हैं, उतनी चीजे मिलती थी। 

(२) गुलाममूलक समाज--टसमें सुल्यम मुल्य उत्पादक था, कौर 
गुहाम का मालिक उसके धश्रम का सम्पूर्ण झप से उपनभोज्ता था। गठम शारी- 
रिका रुप से नी मालिक के अधीन होता था, उसकी जानोमाल पर मालिक झा 


र्गाः घद्ार ६-० हज 5 पुकार हू हनन फल. पुल बट: शा +० कु 7 (१म ० कु पति मे उन्नति ञ्श्गे मे ट्रक 
आाधधदः ना था। शलिस प्रकार उत्पादन दा तर उल्योत्त हान के 
कारण लग दे छंदियों जो जीवित रख्यार, उनसे काम करवाबयर, उनसे उपने 


-क ह:7++ | +४- हिकक*-अकर्त ट्ग | # हक 
हयर्च से जद अधिक उत्ान्न झरवा कर गरणमी-प्रया का उदय हृरक्षा, घट एस पट 
थी दता चुका 7॥ गर्म पदति पहले छे मनखर शा गाउने या भार गाउने 
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दाद झा मदााादत भ एका द्राल बयां इनातल थ«ा। 
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एक बृहत्‌ हिस्से पर ही मॉग कर सकता था, इस प्रकार यह पद्धति भी पिछली 
पद्धति के मुकाबिले में अगला कदम था। उत्पादन पद्धति में उन्नति के कारण 
ही इस बात की जरूरत हुई थी कि गुलामों से काम न लेकर अद़ूंगुलामों से 
काम लिया जाय, क्योकि वे गुलामो के मुकाविले में काम में अधिक दिलचस्पी 
लेते थे। 

(४) पूजीवादी समाज--इसमे मजदूर मुख्य उत्पादक है, और पूँजीपति 
उसके श्रम का उपभोक्ता हैँ। मजदूर के शरीर या गतिविधि पर पूँजीपति 
को उस प्रकार का,नियन्त्रण कानूनी रूप से प्राप्त नही है जैसा पिछली समाज- 
पद्धति के ज्योषणो को प्राप्त था। वह कानूनी रूप से स्वतन्त्र हैं। देखने में वह 
स्वतन्त्र ठहराव पर काम करता है। इस प्रकार यह पद्धति पिछली पद्धतियो 
के मुकाबिले मे अधिक उन्नत हैं। अवश्य इसकी उन्नति का सबसे बडा प्रमाण 
यह है कि इस पद्धति में उत्पादन की शक्तियाँ पहले सब पद्धतियों से कही 
वढकर उन्नत हुई हे । सच बात तो यह है कि इसी उन्नति के तकाजे के कारण 
पहले की पद्धति को जगह छोड देनी पडी जहाँ तक कि उसका उच्छेद हुआ 
और उसकी जगह पर इस उन्नति की स्थापना हुई । 

(५) समाजवादी समाज--फिर एक बार इस पद्धति में आकर उत्पादक 
ही अपने श्रम के फल का भोक्‍ता हो जाता है। इस अर्थ मे हमारी बनाई हुई 
प्रथम अर्थात्‌ आदिम साम्यवाद की समाज-पद्धति में जो श्रम-सम्बन्ध था, वही 
फिर से आता हूँ, किन्तु वह एक उन्नततर, उच्छिततर रूप मे आता है। अब 
यत्र और विज्ञान की बहुत उन्नति हो चुकी है। इस प्रभेद तथा पिछले सामाजिक 
तजुर्बो के कारण यह पद्धति' आदिम साम्यवादी पद्धति के मुकाविले मे कही अधिक 
उन्नत हैं। 

१३--आ्थिक आधार, स्रम-सम्बन्ध और ऊपरी ढॉचा--जीवन धारण के, 
साधनों या उत्पादन के साधनों को समभना इतिहास को अच्छी तरह समभने 
के लिए कितना जरूरी है, इसे मावर्स ने अपनी अर्थशास्त्र की आलोचना” की 
भूमिका मे स्पष्ट किया है। इस सम्बन्ध मे माक्सं की यह रचना सबसे अधिक 
महत्त्व की है। (पहले वे एक बडी पुस्तक लिखना चाहते थे, जिसमे वे पूँजी, 
भू-सम्पत्ति, मजदूरी, राष्ट्र, विदेशी व्यापार, विश्व-वाजार आदि कितने ही विषयोः 
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पर लिखना चाहते थे। बाद को यह बृहद्‌ विचार डास कंपिटल' या पूँजी के 
लेखन मे परिणत हो गया) । यह पुस्तक पहले-पहल १८५९ में याने भारतीय 
गदर के दो साल बाद जर्मन भाषा मे प्रकाशित हुई थी। मास इसमे लिखते 
हँं---- जीवन धारण के साधनों के सामाजिक उत्पादन के दौरान मे मनृष्य एक 
दूसरे के साथ कुछ निदिष्ट तथा जरूरी सम्बन्ध में आ जाता है। ये सम्बन्ध 
उनकी इच्छा से स्वतन्त्र होते है। उत्पादन के ये सम्बन्ध भौतिक उत्पादन 
की शक्तियों के विकास की उस निर्दिष्ट मजिल के साथ सामजस्यपूर्ण होते 
हे। इन उत्पादन के सम्बन्धो के योगफल से समाज का आर्थिक ढाँचा बनता 
है। यह वह वास्तविक आधार है, जिस पर कानूनी तथा राजनैतिक, ऊपरी ढाँचा 
खडा होता है, और इसी के साथ सामाजिक चेतना के निर्दिष्ट स्वरूप भी 
दृष्टिगोचर होते है। जीवन धारण के भौतिक साधनों के उत्पादन का तरीका 
ही सम्पूर्ण सामाजिक, राजनतिक, वौद्धिक प्रक्रिया का निर्णय करता हैँ। मनुष्य 
की चेतना उसके अस्तित्व का निर्णय नही करती, वल्कि उसका सामाजिक अस्तित्व 
ही उसकी चेतना का निर्णय करता हैँ। विकास की एक ख़ास मजिल मे पहुँचकर 
समाज की उत्पादन गक्तियाँ वर्तमान उत्पादन के सम्बन्धों के साथ असगति-प्रस्त 
हो जाती हैँ याने यदि कानूनी भाषा में कहा जाय तो वे जिन साम्पत्तिक 
सम्बन्धो के साथ अब तक चल रही थी, अब उनके साथ उनकी असगति उत्पन्न 
हो जाती है । उत्पादन की जक्तियों के विकास के स्वरूपो से ये सम्बन्ध उनकी 
वेडियो में परिणत हो जाते हे । तब तो सामाजिक क्रान्ति का एक युग ही आ 
जाता हैं। आथिक नीव के परिवर्तन के साथ ही साथ ऊपर का विज्ञाल ढाँचा 
कम या अधिक तेजी से बदल जाता है। ऐसी क्रान्ति को समभकने के लिए यह 
जरूरी हूँ कि उत्पादन की आ्थिक अवस्थाओ में होनेवाली भौतिक क्रान्ति मे, 
जिसका पता वैज्ञानिक निशुचयता के साथ रूगाया जा सकता हूँ, तथा कानूनी, 
राजनैतिक, धामिक सौन्दर्य-सम्बन्धी तथा दार्गशनिक--याने एक णब्द में उन 
विचार-धारागत स्वस्पो में जहाँ, मनुष्य इस सघर्य के सम्बन्ध में सचेत हो 
जाता हैं, और इससे लड भी लेता हैं, प्रभेद करना पडेगा। जैसे एक व्यक्ति अपने 
सम्बन्ध में क्‍या मत रखता हैँ, इसके आधार पर उसके चरित्र का निर्णय नहीं 
हो सकता, उसी प्रकार ऐसे क्रान्तिकारी युग को हम उसकी निजी चेतना से नही 
फा० ४ 
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समझ सकते । किन्तु इसके विपरीत इस चेतना की भौतिक जीवन की असगतियो, 
सामाजिक उत्पादन जक्तियो तथा मौजूदा उत्पादव-सम्वन्धों से व्याल्या 
करनी पड़ेगी । एक सामाजिक पद्धति तब तक नप्ट नहीं होती, जब तक उसका 








त्तथा उच्चतर उत्तपपादन-सम्वन्ध तब तक उत्ततन्न नही हाते, जब तक उनके अस्तित्व 


की भौतिक अवस्थाये पूर्वतत समाज के ही गर्भ में परिपक्व न हो 
को 


देखते है तो हमेशा हम यह पाते हे कि समस्या तभी उत्पन्न होती हूँ जब उसके 
समाध्गत के लिए या तो वे मौजूद हूँ या उनका जन्म होने ही वाला हू । मोदे तौर 
पर समाज की आशिक पद्धति के प्रगतिशील युगो के रूप में हम एशियाई, प्राचीन 
सामन्तवादी तथा आधुनिक पूँजीवादी पद्धति को गिना सकते हे ।* 

१४--ऐतिहासिक भोतिकवाद सदसे पहले कब ?--कही व्यह गलतफहमी 
ते हो कि माक्‍्से ने पहले-पहलरू इस विचार का प्रतिपादन (सक्षेप में यही ऐति- 
हासिक भौतिकवाद है) १८५५ से किया था, इसलिए यह वता दिया जाय कि 
१८४८ से प्रकाशित कम्युनिस्ट--मेनिफेस्टो मे ही मार्स और एगेल्स ने इस 
विचार का प्रतिपादन किया था। जब हम इससे भी पीछे जाते है तो देखते है कि 
१८४४ मे ही मास ने [2८एा080 ं फ्प्ल्‍षण००आ5९०ा८ ]श०5पकल में तथा 
एगेल्स ने उनसे स्वतल्त्र रूप से उसी सारू एए07८प8 ट्यॉ55 70 छतछा9ाते 
सामक पुस्तक से इस विचार का प्रतिपादन किया था। जिस समय एगेल्स १८४४ 
की ग्रीष्म-ऋतु मे पेरिस मे माक्से से मिले, उसी समय यह स्पष्ट हो गया कि उनके 
विचार एक हैँ, और वही से उस आमरण मित्रता की नींव पडी जिसकी फल- 
भदता की दृष्टि से मनुष्य जाति के इतिहास मे कोई तुलना नही है। 

१५--पशु की तुलना में मनुष्य की विशेषता के क्वारण उन्नततर-अम-- 
यो तो पशुओं की तुरूता में सनृष्य की त सालूम क्या-क्या विशेषताये बताई गई 
हैं। कहा गया हैं कि आहार, निद्रा, भय, सैथुन ये तो मनुष्य तथा पशु मे सामान्य हैं, 
किल्तु मनुष्य की विशेषता यह है कि उसमे धर्मे है, इत्यादि। किन्तु मनृष्य की जो 

२. (. 7. 2.--.मूमिका 
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असली विशेपता है और जहाँ से वह पशु से अलूग हो गया हैँ, वह यह है कि 
मनुष्य जीवन धारण के साधनों को उत्पादन करने लगा।* जिस समय मनुष्य 
पहले-पहल अपने भद्दे हथियार या औजार से अपने जीवन धारण के साधनो में 
वृद्धि करने लगा, उसी समय से वह अशरफुल-मखलुकात या सृष्टि का मध्यमणि 
हो गया। यही से उसकी विशेषता या मनुष्यता चल निकलती हैं। धर्म, 
कला, साहित्य आदि इसी के फलस्वरूप बाद मे उत्पन्न हुए हे । 

जीवन धारण के लिए मनुष्य को कुछ न कुछ प्रयत्न करना पडता है। 
यही प्रयत्न श्रम का रूप लेता हैं। श्रम वह प्रक्रिया हैँ जिसके द्वारा मनुष्य 
अ्रकृति पर कार्य करता है, और इस प्रकार उसे अपने अनुकूल बनाता हैं, 
अर्थात्‌ उसे परिवर्तित करता है। यो तो उन्नत किस्म के पशु भी एक माने में 
श्रम करते हैँ, प्रकृति को अपने अनुकूल बनाते हे, किन्तु उसकी मात्रा बहुत कम 
होती है, और उसमे यह प्रतिभा नहीं होती कि वह गतानुगतिकता से कुछ 
आगे बढे । दस पुष्त पहले एक भाल्‌ जिस प्रकार से शिकार करता था, उससे 
अव उसकी शिकार-पद्धति में कोई उन्नति नहीं हुई, यही पर मनुप्य की 
विशेषता हैँ। इस समय जो मनुष्य मौजूद हूँ, वे होमी सैपियन्स मनुष्य कहे जाते हें, 
किन्तु इसके पहले जो मनुष्य थे, जो प्रत्यक्ष रूप से हमारे पूर्वज नही हूँ, वे कई 
अर्थ में जीवन-सग्राम में हमसे अधिक उपयोगी थे। 50-द्रणा008$ या 
पिल्टडाउन मनुष्य के जो कुत्ते की तरह दाँत थे, वे लडने के लिए अच्छे सावन 
थे। इस प्रकार छोटे-मोटे फर्क एक-आध भले ही मिल जायें छेकिन सभी तरह 
केमनुप्य प्रारम्भ से ही पशुओ के मृकाविले में शारीरिक दुष्टि से जीवन-सग्राम 
में कम योग्य रहे । उदाहरणार्थ मनुप्य के नच, दत आदि पशणुओ से कमजोर 
है। बाघ, चीता या सिह की तुलना में वह एक मिनट भी ठहर नहीं सकता। 
दौडने-धपने में भी वह अन्य जन्तुओ गैसे सरगोग्य जौर हिरण के मुकाबिले में 
बहत ही कमजोर पडेगा। गिद्ध की तरह उसके पस नहीं है, जिनके सहारे उड- 
फर वह दूर दूर की खबर छा सके. न वह हाथो से पणो की तरह फोर्ड छाम ही 
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हे और उसका कारण मनुष्य का दिमाग है। इसी दिमाग के विकास के कारण 
मनुष्य सच्चे अर्थ मे प्राणियों का राजा हो गया हैं। इस दिमाग की भी उत्पत्ति 
दीधघे विकास के दौरान में हुई है। ऐसा समभने का कोई कारण नहीं है कि 
मनुष्य के मस्तिप्क का विकास प्रकृति मे मौजूद अन्य वस्तुओं के विकास से 
अलग तरीके से हुआ है, या उसमे कोई रहस्य हे, जिसका भेढ नहीं खुलता। 
इस दिमाग के ही कारण मन्‌प्य पशुओ के मुकावबिले में शारीरिक दुष्टि से 
जीवन-सग्राम मे हर तरीके से निकृष्ट होने पर भी उत्कृष्टतवम प्राणी हो गया। 
दिमाग के साथ ही मनुष्य-शरीर में और भी कई अश हे, जिनका कार्य पशुओं 
के अनुरूप अश से पुथक्‌ तथा उत्कृष्टतर है। मनुष्य की एक विशेषता यह भी 
बताई गई है कि वह दो आँखो से एक ही तसवीर देखता है, जब कि दूसरे 
स्तनपायी जानवर दो आँखों से दो चित्र देखते है ।! कहा गया है कि यदि इस 
प्रकार मनुष्य दोनों आँखों से एक चित्र न देख सकता तो उसके लिए दूरी 
का अच्छी तरह पता छूगाना था चीजो को फैली हुई (+#]४४) के बजाय 
ठोस देखना सम्भव न होता। यदि मनुष्य की आँखों का कार्ये इस प्रकार न 
होता तो उसके हाथ विकसित होकर चाहे कितने भी नाजुक और क्षिप्र हो 
जाते, वह सूक्ष्म औजार तेयार न कर पाता। इसके अतिरिक्त मनुष्य की 
स्वाभाविक पद्धति भी मस्तिष्क के साथ पूर्ण सहयोग मे काम करती है। मनुष्य 
का कठ भी बहुत विकसित है, और वह इतने तरह की आवाज कर सकता हैं, 
जितना कोई भी दूसरा जानवर नही कर सकता। यह भी बताया गया है कि 
इस प्रकार मनुष्य की आँखे, कान, पेशियाँ आदि एक साथ सामजस्यपूर्ण रूप 
से काम करती है। इसका बहुत कुछ श्रेय मन्‌ष्य के दिमाग को है, किन्तु साथ 
ही यह भी पता लगा है कि जन्म के बाद ही घीरे धीरे इस प्रकार सब अगों 
का सहयोग शुरू होता है। इस दृष्टि से शिक्षा का महत्व बहुत अधिक हो 
जाता है। बचपन में मतृष्य के दिमाग का आवरण नरम रहता है, और उसमे 
अन्य पशुओं के वनिस्वत बढने की गुँजाइश रहती है। इस प्रकार मनुष्य के 
शरीर तथ्य अवयवों मे जो विशेषताये हे, उन सबका सम्मिलित और कार्यकारी 
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परिणाम यह हैँ कि मनृष्य पणुओ के मृकाविले में मात्रागतश्तथा गुणगत रूप 
से अधिक श्रम कर सकता हैं। कक % ही 
१६--मनुष्य बाहरी अवस्थाओ को बदलते के दौरान सें खुद बरदेलेता ह-- 
हमने यह जो कहा कि मनुप्य श्रम के द्वारा प्रकृति को परिवर्तित करता है 
तथा उस परिवर्तन के साथ साथ खुद भी परिवर्तित होता रहता है, इसके और 
स्पष्टीकरण की जावश्यकता हैँ। मनुष्य खेती कर्ता है, तो उसके फलस्वरूप 
जमीन का जल खिच कर पौधों मे आ जाता है, और जमीन सूख जाती है। 
इस प्रकार जमीन परिवर्तित हो गई। अब इस परिवतेन के कारण मनुष्य 
को जमीन को गिली बनाकर अनाज उत्पन्न करने के लिए सिचाई का काम 
करना पडता है। खेती करने के कारण मनुष्य के स्वभाव मे क्‍या परिवर्तन 
होता है, वह भी प्रष्टव्य है। जब मनुष्य मुख्यत शिकारी अवस्था मे था, तब 
वह ब्रात्य या बदुदू हालत में रहता था। जगल मे ज्यो ज्यो पशु खतम हो जाते 
थे, या मौसम के कारण ज्यो ज्यो पशु जल तथा अपने खाद्य की तलाश में 
इधर-उधर भटकते थे, त्यो त्यो मनुष्य को भी उसकी तलाश मे भटकना पडता 
था। जब मनृष्य पशु-पालून भी करने लूगा तब भी उसे नये नये चरागाहो की 
तलाश में इधर-उधर भटकना पडता था, किन्तु खेती के शुरू करते ही उसका 
यह अस्थिर स्वभाव दूर हो जाता है, और अब वह शालीन या सभ्य हो जाता 
है। अवश्य हर हालत में खेती करने से ही मनृष्य का वददूपन दूर हो गया 
हो ऐसी वात नही हैं। हम इन अपवादो का वर्णन बाद को करेगे। श्रम के 
द्वारा वाहरी अवस्थाओ को बदलने के दौरान में मनुष्य के बदलाने का एक 
और उदाहरण लिया जाय। पूँजीवाद के जमाने में मॉग तथा पूर्ति के नियम 
के दवाव के कारण पूँजीपति मजदूरी घटाने की जो अनवरत चेष्टा करते 
है, मुख्यत उसी पर रोक-थाम करने के लिए मजदूर सभाये बनती हे । इसके 
विपरीत मालिकगण यह कोशिज करते हे कि जितने श्रम की खपत है, उससे 
कही अधिक मजदूर वाजार में हो, और इस प्रकार वे मनमाने तरीके से 
जितनी चाहे उतनी मजदूरी दे। इस प्रकार थोडे ही दिनो में मजदूर सभाओं 
को यह मालूम हो जाता है कि यदि केवल आधिक माँगो तक ही अपने कार्य- 
क्रम को सीमित रखा जाय तो काम नहीं चलने का। इसलिए वे बदलती हें, | 
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और एक नया रूप धारण कर क्रान्तिकारी सस्थाओ के रूप मे हो जाती है, या 
खतम हो जाती हे ।* इस प्रकार मजदूर सभाये पूँजीवादियो का चरित्र वदलकर 
उन्हे सगठित होने के लिए मजबूर करती है, फिर उस सगठन के फलस्वरूप 
मजदूरो पर जो दबाव पडता है, उसके कारण वे स्वय क्रान्तिकारी हिस्सा अदा 
करने के लिए मजबूर हो जाती हे। 

१७--खेती के साथ स्थायी बस्ती का कोई आवश्यक सम्बन्ध नहीं--हमने 
ऊपर यह बतलाया है कि खेती शुरू करने के साथ ही साथ मनुष्य स्थायी वस्तियो 
मे बसते गये और उसके पहले वबद्‌दू थे किन्तु इसके कई अपवाद है। चाइल्ड 
के अनुसार गत शताब्दी मे कनाडा के प्रशान्त महासागर की ओर के उपकूलो 
की कुछ शिकारी तथा मछली मारकर जीनेवाली जातियो के सम्बन्ध 'में यह 
ज्ञात हुआ है कि यद्यपि ये लोग खेती नही करते थे, फिर भी इनके स्थायी, सुन्दर 
लकडी के मकानो के गाँव बसे हुए थे । इसी प्रकार ब्फे-युग मे फ्रास के मैगडेले- 
नियन गण कई पुश्त तक एक ही गुफा मे रहते थे, इसमे सन्देह नहीं। दूसरी तरफ 
कुछ खेती के तरीके ऐसे हे, जिन्हे करनेवालो को इधर-उधर भटकते रहना 
पडता हैं। एशिया, अफ्रिका विशेषकर दक्षिण अफ्रिका के कुछ किसानों के 
लिए अब भी (लेखक ने इन बातो को १९३६ में लिखा था) खेती का अर्थ 
केवल यह हैं कि जगल के एक टुकडे को या कुछ भाडियो को साफ कर लिया, 
फिर उसे एक हो (#706) या कीलनुमा चीज से अथवा डडानुमा चीज से 
चला दिया, फिर उसमें बीज बिखरा दिये, और जब फसल तैयार हो गई तो 
उसे काट लिया। वे इस जमीन को न तो कभी परती छोडते हें, और न उसमे 
किसी प्रकार की खाद डालते है । अगली फसल के समय फिर उसमे बीज डाले 
जाते हैं । स्वाभाविक रूप से ऐसी अवस्था मे दो एक बोआई या कटाई के बाद 
जमीन की उत्पादक शक्ति विलुप्त हो जाती है था घट जाती है, तव जग़ल का 
एक दूसरा टुकडा साफ किया जाता है, और इस प्रकार उसमे भी दो-तीन बार 
बोआई-कटाई के बाद उस जमीन को भी छोड दिया जाता है। इस प्रकार बस्ती 
के पास की सारी जमीन जब बेकार हो जाती है, तब वहाँ से कबीछा कच कर 
जाता हैं, और वह दूसरी जगह फिर उसी प्रकार की खेती शरू करता हैं । इनके 
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घरो मे सामान इतना थोडा होता है कि उन्हे आसानी से इधर से उधर ले जाया 
जा सकता है, फिर मकान भी इतने मामूली होते हे कि उनके बदलने मे कोई 
दिक्कत नही होती। इसके अतिरिक्त ये मकान भी इस बीच मे काफी पुराने हो 
चुकते हें, और उनको छोड देना अच्छा ही होता है. . । इस प्रकार की खेती 
प्रागेतिहासिक युग में आल्पस के उत्तर में सारे यूरोप मे प्रचलित थी। ईसवी सन्‌ 
के प्रारम्भ तक कुछ जमेन कबीले में इसका प्रचलन था, क्योकि स्ट्रावो ने लिखा है 
कि ये हमेशा अपनी बस्तियो को छोडकर नई बस्ती बसाने के लिए तेयार रहते 
थे। आज भी इस तरीके की खेती होती है, उदाहरणार्थ आसाम के चावल-उत्पादक 
नागाओ में, एमजन उपकूल की वोरो जाति में तथा सूडान के खेतिहरों में यह 
तरीका प्रचलित है ।”* वेरियरएत्विन ने यह लिखा है कि दक्षिण की मैकाल्पहाडियों 
के पास रहनेवाली कुछ आदिम निवासी जातियो में अब भी चलती-फिरती खेती: 
होती है।* मिर्जापूर के दुधी नामक स्थान के सम्बन्ध में बताया जाता हैं कि 
पहले इसका अधिकाण हिस्सा घने जगलो से ढका हुआ था। यहाँ जो कुछ खेती 
होती थी, उसका तरीका यह था कि आदिम निवासीगण जगलो को जलाकर 
राख से ढकी हुई जमीन में बीज बो देते थे, फिर जिस समय जमीन में उपज 
घट जाती थी, तब फिर नये जगलू में आग लगाई जाती थी।र 

१८--प्रकृति को बदलने के ज्रियें से मतृष्य की प्रगति--यह जो दिख- 
लाया गया कि खेती के साथ बस्ती मे रहने का कोई अनिवार्य सम्बन्ध नही है, 
क्या इससे हमारे बतलाये हुए इस नियम में कि मनुष्य प्रकृति को या बाहरी 
अवस्थाओ को बदलता है और उस बदलने के दौरान मे, खुद बदलता है, कुछ 
व्यतिक्रम हो गया ? ऊपर से देखने से ऐसा ही ज्ञात होगा कि व्यतिक्रम हो' 
गया, किन्तु ऐसी बात नही हैं। णदि हम देखे कि चलती-फिरती खेती किस 
अवस्था में होती थी या हो सकती है, तो हमे जात होगा कि इस प्रकार की 
खेती उस यूग में तथा उसी भूभाग में सम्भव हैँ जहाँ जमीन की कमी नही 
है। फिर भी यह द्रष्टव्य हैँ कि इस प्रकार की खेतिहर जातियाँ कितनी भी 





४, ऐश, लि, 9. 8-2 
[.7. 8, 5, 8 ए०ाणएण6८ (एज 7945 70 4/ 99 
कफ 


7 


१ 
२ 
डे 


श्‌ ऐतिहासिक भोतिकवाद 


न्रि 


बद्दू हो किन्तु बोआई से लेकर कटाई तक उन्हें खेत के आस-पास बसना 
पडता था। यहाँ तक तो खेती के साथ बस्ती के सम्बन्ध वाला नियम विलकुछ 
छागू है। आगे वह किस विन्दु से लागू नहीं होता, इसे यदि हम देखे तो मालूम 
होगा कि खेतों की अधिकता के कारण इस प्रकार वस्ती वदरू देवा सम्भव 
होता था या होता हैं। जब जनसंख्या बढ गई और खेतों के लिए भगदड मची 
उस युग में यह सम्भव नही था कि आगे इस प्रकार की खेती चले। यह द्रप्टव्य 
हैं कि इस अवस्था पर भी प्रकृति को बदलने के कारण खुद मनुष्य के गदलने 
का नियम स्पष्ट रूप से कार्यश्ील दृप्टियोचर हाता हँ। मनुष्य ने जगल काटा, 
था उसमे आग रऊूगा दी, और खेती के लिए जमीन निकाली। वह बिना खाद 
के खेती करता है, उसने जगल को बदल दिया, इस नाते वह जंगली से खेति- 
हर हो गया, किन्तु विना खाद के खेती करता है, इसलिए उसकी यह खेती 
अधिक दिन तक नही चलती और उसे वहाँ से बदलकर आगे वढना पडता है। 
इस प्रकार उसे जो पूर्व स्थान छोडकर नये स्थान के लिए यात्रा करनी पडती 
है, यह अपनी ही करनी या यो कहिये कि अपनी अपेक्षाकृत अविकसित वैज्ञानिक 
बुद्धि के कारण ह। जब एक खेत की उत्पादिका शक्ति खतम हो जाती है, तो 
उसके सामने दो चारे हे (स्मरण रहे यह वात आज हमें मारूम है, किन्तु इस 
प्रकार के खेतिहरो को यह बात मालूम नही हे, अर्थात्‌ उन्हें केव७ एक ही 
चारा ज्ञात है), एक तो यह है कि वह नया खेत ढूँढे और दूसरा यह कि वह 
उस पुराने खेत को ही खाद डालकर फिर से खेती के लिए समर्य बनावे। 
उसे दूसरा तरीका अभी ज्ञात नही है, इसलिए उसे स्थान बदल देना पडता 
है, किन्तु जब नाना प्रकार के दबाव से उसे दूसरा तरीका ज्ञात हो जाता हैं, 
अर्थात्‌ वह एक वार प्रकृति को वदलककर उसके फलस्वरूप जो परिवतेन हुआ, 
उसे दूसरी बार बदलने में समर्थ हो जाता हैँ, तब वह वही पर बैठकर फिर से 
खेती करने के योग्य हो जाता हे । इय सम्वन्ध से हम यह भी देख छे कि इस प्रकार 
जब वह खाद, हल-बेल आदि का प्रयोग करना सीख लेता है, तो उसके मकान 
बनाने की पद्धति में भी परिवर्तेत हो जाता है। अब वह साल दो साल के लिए 
- मकान नही बचाता, .वल्कि अधिक से अधिक स्थायी मकान बनाता है। अब 
उसके पास सामान भी अधिक हो जाते हे, अब उसे यह फिक्र नही है कि यह तो 
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'रैनबसेरा है, साल छ महीने मे छोडकर चल देना पडेगा। इसलिए अब वह तरह- 
तरह के सामान बटोरता है। इस प्रकार बदलूते-बदलूते एक तरफ तो प्रकृति 
बहुत कुछ बदल जाती है, जहाँ जगल थे वहाँ गगनचुम्बी अट्टालिवनये दृष्टिगोचर 
होती हैँ, जहाँ अलघनीय वाधा के रूप में पर्वतमालायें एक की गोद मे एक खडी 
थी, वहाँ से होकर मानो उनकी अवज्ञा करते हुए और उनको मुँह चिढाते हुए 
गरजती हुई रेले निकल जाती है; दूसरी ओर मनुष्य अब वह आदिम करीव- 
करीब निरस्त्र प्राणी से वर्तमान यग का कोट-बूटधारी रेडियो और राकेट का 
इस्तेमाल करनेवाला अति आधुनिक मनुष्य हो जाता हैं। 

१९--समाज-पद्धति के अनुसार श्रम की सर्यादा से वृद्धि या कमौ--इंस 
प्रकार मनुष्य प्रकृति को परिवर्तित करता है या उसके श्रम के ही द्वारा प्रगति 
या विकास होता है। श्रम कोई रहस्थपूर्ण प्रक्रिया नही है, इसके सब पहल॒ओ को 
हम दिव्य दृष्टि के बिना ही समझ सकते है। श्रम ही से सभ्यता है, श्रम ही के 
कारण पंगू गिरियो का लूघन कर सकता हू, मूक वाचाल हो संकता है, सच बात 
तो यह है कि सारी प्रगति की नीव श्रम ही पर है। इसलिए जिस भी मतवाद 
में श्रम को महत्त्व न दिया गया हो, पलायनवाद, कर्मसचास, भाग्यवाद या 
अकर्म ण्य अवस्था को तरजीह दी गई हो, वह मतवाद न तो वैज्ञानिक हो सकता 
है, और न हमारे कत्तंव्य के निर्णय मे कोई सहायता ह, दे सकता है। इसलिए 
श्रम की मर्यादा की स्वीकृति व्यावहारिक, ऐतिहासिक दृष्टिकोण का सर्वप्रथम 
तकाजा हैँ। यदि हम आदिम साम्यवाद के युग पर दृष्टिपात करे तो हमे ज्ञात 
होगा कि उस यूग से श्रम की बहुत बडी मर्यादा थी। श्रम के ही दौरान में 
तथा श्रम के ही लिए साहित्य, सगीत, कला की सुष्टि या यो कहिये कि विकास 
हुआ है। जिस समय से वर्ग समाज की सृष्टि हुई है, और एक वर्ग तो बैठकर 
चैन की बॉसुरी बजाता है, और दूसरे वर्ग को सारा उत्पादक श्रम करना पडता 
है, उस समय से श्रम की मर्यादा घट गई है, और तब से उसे निम्नकोटि का 
समझा जाने लगा है। गोषको का इस प्रकार समाज पर दोहरा वार हुआ, एक 
तरफ तो वे स्वय कुछ उत्पादकश्रम नही करते थे, और दूसरी तरफ वे उसे को 
घृणा की दृष्टि से देखते थे। केवछ यही नही कि वे ही श्रम को निम्नकोटि का 
कार्य समभते थे, वल्कि जासक वर्ग की विचारधारा होने के नाते यही विचार 
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समाज की आम विचारधारा हो गई। स्वय श्रम करनेवाले श्रम को बुरी 
निगाह से देखते लगे। वे भी मन ही मन यह चाहने लगे कि उन्हे श्रम न करना 
पडे तो अच्छा हैँ, इस प्रकार वर्ग समाज के अन्य गुण अवगुणों के साथ अब ऐसे 
लोगो की उत्पत्ति हो गई जो श्रम से जी चुराते थे। आदिम साम्यवादी समाज से 
काम से जी चुरानेबवाले छोगो की किस्म बिलकुल अपरिजात रही होगी । अवश्य 
यह कहना पूर्ण सत्य त होग। कि शासक वर्ग के विचारों के ही कारण श्रम करने- 
वालो की आँखो में श्रम की मर्याद। घट गईं। सबसे बडी वात तो इस सम्बन्ध में 
थह थी कि श्रम करनेवालो को गुलामी की हालत में श्रम में दिलचस्पी ही क्या 
हो सकती थी | स्वाभाविक रूप से श्रम के प्रति एक घृणा-भाव समाज में आम 
हो गया। चीन में स्त्रियो का बहुत छोटा पर होना--इतना छोटा कि वह चल 
न सके, शराफत की निञ्ञानी समझी गई, यह उसी अकर्मण्यः विचारधारा का 
एक रूप है। वर्ग समाज मे स्त्रियाँ धीरे-धीरे पुर्प की क्रीडा तथा काम ग्रवृत्ति 
को चरितार्थ करने की वस्तु मे परिणत हो गई , उसी का एक नंग्न रूप चीनी 
शरीफ औरतो को पहनाये जानेवाले लोहे के जूते थे। आदिम साम्यवाद मे स्त्रियों 
के सम्बन्ध मे न इस प्रकार की शराफनवाली धारणा ही सम्भव थी, और न इस 
प्रकार की अकमंण्य स्त्रियाँ शरीफ ही समझी जा सकती थी। उस समाज से 
तो स्त्रियाँ अधिक से अधिक काम करती थी, ऋग्वेद तक में तो युद्ध करनेवाली 
जैसे इन्द्रसेना मुदगलानी का पता मिलता है। कहाँ यह चलने-फिरने में असमर्थ 
लोहे का जूता पहननेवाली स्त्रियाँ और कहा इन्द्रसेता मुदगलानी जो दुब्मनो 
से लडते के लिए जाया करती थी ? 'शरीफ' स्त्रियों की ऊँची ऐडी इस चीनी 
लोहे के जूते से बहुत दूर नही है । जो कुछ भी हो श्रम की यह अमर्यादा वर्ग समाज 
की उपज है, और सभी भाववादी विचारबाराओ मे--मैसे अध्यात्मवाद, 
भायावाद, सन्देहवाद, पछायनवाद में श्रम को नीची निगाह से देखा गया है। 
इन मतो के अनुसार काम न करनेवाले योगीराज, स्टोइक, परमहस समाज 
के आदर्श व्यक्ति है। सोवियट रूस में समाजवाद की स्थापना के साथ-साथ 
श्रम को फिर से अपनी अपहृत मर्यादा प्राप्त हुई है। सच बात तो यह है कि 
सफल समाजवादी कान्ति के बाद से वहाँ स्टाखानाव किस्म के लोग ही--जो 
अधिक से अधिक उत्पादक श्रम कर सकते हँ---समाज के वीर समभे जाने छगे 
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है, इन्ही के फोटो अख़बारो में छपते हे, अखबारवाले इनसे इन्टरव्यू करते हे, 
ओर इनका हर तरह से सार्वजिनक सम्मान होता है । समाजवादी क्रान्ति के पहले 
जो सम्मान पेशेदार क्रान्तिकारी को प्राप्त होता था, वही अब स्टाखानोववादियों 
को और और जिस समय नात्सी हमरा हुआ, उस समय रूस की लाल सेना के 
सदस्यो को मिलता हैं। यह उचित ही हैँ। समाजवादी समाज मे श्रम की 
मर्यादा मे अधिक से अधिक वृद्धि होता बिलकुरू स्वाभाविक तथा अनिवार्य है। 
२०--अ्रम मनुष्य का निर्माता--अ्रम केवल मनष्य को परिवर्तित अर्थात 
उन्नत ही नही करता रहा है, वल्कि एगेल्स ने तो अपनी रचना ॥"९ 70!९ ० 
#००पत ॥7 (6 900९९४8 ०0 ]0॥7979॥79 ॥776 97०8 में लिखा है कि 
श्रम ते ही मनुष्य की सृष्टि की । वे इस रचना के प्रारम्भ में लिखते हे कि डाविन 
ने हमारे जिन वानरवत्‌ पूर्वपुस्पों के सम्बन्ध में लिखा है, जो भुँडो में पेड पर 
रहते थे, उन पर एगेल्स ने विज्ञान की गवाही के अनुसार यो लिखा है, उनके जीवन 
के तरीके से अर्थात्‌ पेड पर चढने की आदत से जिसमे हाथ और पैर विभिन्न काम 
करते थे, ओर पेड पर चढने में विभिन्न रूप से उपयोगी होते थे, इसका पहला 
परिणाम यह हुआ कि इन वानरवत्‌ जन्तुओं ने धीरे-धीरे अपने हाथो का उस 
समय इस्तेमाल छोड दिया जिस समग्र वे जमीन पर चल्ते-फिरते ये, जीर वे 
पीवा खेडे होकर चलने लगे। इस प्रकार वानरावस्था से मनुप्यावस्था 
में बढने की ओर एक निर्णयात्मक कदम उठा ।” एग्रेल्स के इन बचनों पर दीछा 
फेरते हुए बी० एल० कोफोरोफ लिखते हे--इस प्रकार इन अत्यस्त अर्थारर्ग 
पत्तियों में हमे उस प्रच्त का उत्तर मिल जाता है, जिसने जीव वैश्ञानिकों शो 
बहुत परेशान किया है, और वह प्रथ्न यह है कि स्वरूप श्रम का निर्णय करता 
हैं, या श्रम स्वरूप का निर्णय करता है । ः का 
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की अनुकूछता करता हैं कि दोनों का हो इस विकास में हाथ है।”१ 
जब दूसरे वेज्ञानिको ने केवल स्वरूप पर ज़ोर दिया था, उस हालत में इस क्षेत्र में 
एगेल्स की द्वन्द्वात्मक आलोचना का महत्त्व बहुत वढ जाता हैं, क्योकि इसमे यह 
बतलाया गया है, कि अवबबो के घरीर के स्वरूप आसमान से नही 7ण्के, 
किसी लीलामय की लछीलामयी इच्छा के कारण नहीं बने, बल्कि भौतिक कारणों 
से ही ठने, और वह भौतिक कारण श्रम तया रहन-सहन था । 
एगेत्स इसी लेख में यह भी बताते हे कि मनुष्य और पत्म्‌ से एक मात्र 
प्रभेद श्रम है। वे लिखते है “सभी प्राणी एक हंद तक अपने खाद्य द्वव्य में 
खर्चीलिपन से काम लेते है और अक्सर तो वीजावस्था में ही खाद्रव्य को नप्ट 
कर देते हैं। भेडिया भी वकरे को मारता है, ओर मनुष्य भी, किन्तु भेडिया 
अगले साल बियाने वाली बकरी को भी मार डालता है, जब कि मनुप्य उसे 
छोड देता है। ग्रीस मे बकरे सव कॉटो तथा फाडियो को खा डालते है, इसका 
नतीजा यह है कि वे इसे बढने का कोई मौका ही नही देते, और इस प्रकार 
भव पहाड बिल्कुल हरियाली से वचित हो गये हे । जानवरो में जो 'छूट-खसोट 
वाली आथिक पद्धति' प्रचलित है, वह उनकी किस्मो को धीरे धीरे बदलने 
की भ्रक्तिया मे बहुत वडा हिस्सा अदा करती है, क्योकि अपनी इस आदत के 
कारण वे बरावर नई किस्म के खाद्यो को साने के लिए बाध्य हो जाते हें, 
जिसके कारण उनके रक्त की बनावट भिन्न होती जाती है, और सारी घारीरिक 
वनावट भी धीरे धीरे बदल जाती हैं। इस प्रकार वह पहले से प्रचलित किस्म 
(>0८८९5) मर जाती है ।” मतुष्य में खाद्य का सम्बन्ध चूँकि श्रम से है, 
ओर खाद्य रक्त में परिवर्तन करने में समर्थ हें, इसलिए श्रम का प्रभाव मनुष्य 
के शरीर पर वहुत ही महत्व पूर्ण होगा । एंगेल्स ने इस सम्बन्ध में यह भी वात 
लिखी हे कि भनुष्य धीरे श्रीरे निशमिष खाद्य से हटता गया, यह भी उसकी उद्नति 
का एके केदम था, क्योंकि आमिष खाद्य पाचन की प्रक्रियाओ को सरलूतर बना 
दैता हैं, और इस प्रकार कर्म गवित की बचत होने छगी। हम इस प्रसग में भी 
यह्‌ देखते कि किस प्रकार मनुष्य प्रकृति को बदल कर अपने को बदलता 
रहता है। 
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मनुष्य गारीरिक रूप से पशुओं के मुकाविले में कई “माने में निहृप्ट होने 
पर भी वह किस प्रकार अपने श्रम से उनसे घारीरिक रूप से भी कही अधिक 
जीवन-सग्राम के लिए अधिक योग्य हो गया है बह द्वप्टव्ण है। गाउेन चाइटड 
बहुत ही माभिक जब्दो में लिसा हें--- भेड एक वहत ही ठडे पहाटी देश में अपने 
घने ऊन के कारण जी सकता हूं, मनुष्य भी उसी परिस्थिति में जी सकता हैं. 
किन्तु ऐसा करने के लिए उसे भेड के ऊन या चमडे का कोट बनवाना पर्ेगा। 
उसी प्रकार खरगोथ अपने नाखूनों तथा दातों के द्वारा जमीन के नीचे गडुढे 
खोदकर ठड् से तथा गत्रुओं से रक्षा कर सकता है, मनुष्य भी उसी प्रकार टु दार 
जौर फावडे के सहारे से जमीन के नीचे आश्रव बनाकर रह सकता है, केवन: 
यही वही वह ईंट पत्थर और छकडी से इससे कही आरामदेह मकान बना सझता 
हैं। सिह अपने लखो तथा दाँतों के द्वारा अपने लिए मास प्राप्त कर सकता है 
मनपष्य तीर और वर्छी से इसी उद्दव्य वी सिद्धि के लिए शिकार करता हैँ । पेली 
नामक जो अत्यन्त निम्न किस्म की मछली हूँ वह जपनी अत्यस्त प्राथमिक्क किसस 
की स्तायविक पद्धति के बावजूद अपनी पहुँच के अन्दर के शिकार को पक 
सकती है, किन्तु मनृष्य इससे कही अच्छे उपाय काम में छाकर साद्य पदार्पा दा 
सम्रह कर सकता है, ऐसा करने मे वह वो के उपदेश तथा उदाइरय से सीयदा 


?। एस प्रकार श्रम मनण्यजाति की निरल्तर प्रगति के लिए ही नी रहते इसते 
अस्नस्व के लिए जिम्मेदार है 
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विचरण करने मे समर्थ है। आगे चलकर कदाचति वह श्रम के ही प्रसाद से दूसरे 
अदह्दो की भी यात्रा कर सके। 

२१--परिवतेनशील श्रम-सम्बन्ध--श्रम के दौरान मे मनुष्यो को आपस 
में कुछ सम्बन्ध स्थापित करने पडते हैँ, या ऐसे सम्बन्ध अपरिहार्य रूप से स्थापित 
हो जाते है । राविनसन क्रूसो के दीप में जब तक वह विलकुल अकेला था, तब 
तक तो कोई बात ही नही थो, किन्तु ज्योही फ्राइडे से उसकी मुलाकात हुई, त्योही 
उसमे और फ्राइडे में एक श्रम-सम्बन्ध स्थापित हुआ। यह श्रम-सम्बन्ध क्‍या 
था, इसके पचडे मे हम न पडेगे, किन्तु यह सामाजिक श्रम-सम्वन्ध था, इसमें 
कोई सन्‍्देह नहीं। ये श्रम-सम्बन्ध चिरन्तन या पूर्व चिन्तित नही है, बल्कि 
उत्पादन के तकाजे के अनुसार ये बनते चले जाते है। कार््स मार्क्स ने मजदूरी, 
श्रम और पूँजी' नामक पुस्तक मे लिखा हे--सामाजिक सम्बन्धों के दायरे 
में व्यक्ति उत्पादन करते है, यानें उत्पादन के सामाजिक सम्बन्ध उत्पादन की 
शक्तियों के तथा उत्पादन के भौतिक साधनों के विकास तथा उनमे परिवर्तन के 
साथ-साथ विकसित तथा परिवर्तित होते रहते हे ।! सच बात तो यह है कि यदि 
उत्पादन के साधन या उत्पादन के तरीके में परिवतेव हो जाय, और मनुष्य के 
श्रम-सम्बन्धों में विकास था परिवर्तन न हो, तो उसका अनिवार्य परिणाम ज़िच, 
ऋगए्ति या विनाश होगा। माक्स के समसामयिक मोशियो प्रुधो की गलती यही 
थी कि वे श्रम-सम्बन्धो को चिरन्तन समभ बेठे थे, और वे उनकी बुराइयो को 
निकाल वाहर कर केवल भलाइयो को रखना चाहते थे। १८४६ के २८ 
दिसम्बर की ब्रुसेल्स के पी० वी० आनेन काफ नामक एक व्यक्ति को पत्र लिखते 
हुए माक्से ने लिखा था वे (प्रुधो) यह नहीं समझ पाये कि मनुप्य जैसे-जैसे 
उत्पादन की शक्तियो को विकसित करते हे, त्यो-त्यो वे एक दूसरे के साथ 
कुछ सम्बन्धो को विकसित करते है । ये सम्बन्ध उत्पादन की गक्तियोी के विकास 
के साथ-साथ विकसित तथा परिवर्तित होते रहते हे ।' 

२२--गतिशील शअम-विभाजन--श्रम सम्बन्धों मे श्रम का विभाजन भी 
एक महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है। समाज जितना ही जटिल तथा उन्नत होगा, 
उत्तना ही उसके श्रम के विभाजन का तरीका भी उन्नत तथा विकसित होगा। 
सभी तरह के समाज में एक ही श्रम का विभाजन नही लागू हो सकता, अर्थात्‌ 
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उत्पादन शक्तियों की अवस्था से ही इस बात का निर्णय होगा कि समाज का 
संगठन किस प्रकार हो। इन अवस्थाओ के बदल जाते ही देर में या सवेरे में 
समाज ३१ संगठन भी अनिवार्य रूप से बदछ जायगा। जहाँ पर उत्पादन की 
सामाजिक शक्तियाँ बढ रही हे, वही प्रत्येक विन्दु पर सामाजिक सगठन स्थायी 
भार साम्य लिए हुए होगा-- (प्लेखनाव ) । विभिन्न सामाजिक सगठन मे श्रम 
के विभाजन विभिन्न प्रकार के थे, यह तो हम बता ही चुके है। मार्क्स ने उल्लिखित 
पत्र मे ही लिखा था--मोथिये प्रुधो के निकट श्रम का विभाजन एक बहुत 

ही सरल वस्तु है, किन्तु क्या जातिभेद पद्धति या शासन एक विश्ञेप श्रम का 
विभाजन नहीं था? फिर गिल्डो का शासन क्‍या दूसरी तरह का श्रम-- 
विभाजन नही था ? और क्या इगलंड में जिस तरह का श्रम विभाजन १७वीं 
सदी के बीच से लेकर १८वी सदी के बीच तक था, वह बडे पैमाने के आधुनिक उद्योग 
धन्धो के श्रम विभाजन से भिन्न नही था। मोथिये प्रुधो श्रम के विभाजन की बात 
को इतना कम समभते है कि इन्होंने एक बार भी शहर या देहात के पृथक्‌- 
करण का, जो जमंनी में ९वी से लेकर १२वीं सदी तक चल रहा था, कभी 
उल्लेख नही किया। योशिये प्रुथो के लिए जो न तो इसकी उत्पत्ति से और न 
इसके विकास से परिचित हे, यह पृथक्‍्करण एक चिरन्तन नियम का रूप 
धारण कर लेता हैं। ऊपरी पुस्तक “दरिद्रता के दर्शन में उन्होंने इस विद्येप 
उत्पादन पद्धति का ऐसा वर्णन किया है, मानो वह चिरकाल तक रहेगा। सच 
बात तो यह है कि प्रत्येक तरह के श्रम-विभाजन के अपने विशेष ओऔजार 
होते हे। १७वी सदी के मध्य से १८वीं सदी के मध्य तक प्रत्येक चीज हाथ 
से बनाई जाती हो, ऐसी वात नही, उस जमाने में भी यत्र थे, और काफी 
जदिल यत्र थे, जैसे करघे, जहाज, लीवर, (4,6ए८०) इत्यादि यह 
कहा जा सकता हैं कि १८२५ तक याने पूँजीवाद के प्रथम आथिक सकट 
तक उत्पादन के मुकाबिले में उपभोग की आम माँगे अधिक तेजी से बढती 
रही, और वाजार को जरूरतो के परिणामस्वरूप यत्रों का आविष्कार 
अनिवाय हो गया। १८२५ से यत्रो का आविष्कार तथा प्रयोग मजदर 
तथा मालिको की लडाई का परिणाम-मात्र था। यह वात केवल इंगलेट 
के लिए सत्य है। जहाँ तक दूसरी यूरोपीय जातिबो का सम्बन्ध है, उनको तो 
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अपने घरो के बाजारों तथा वाहरी वाजरो में इंगलरूड से लोहा लेने के लिए 
यत्रो को मजबूरन अपनाना पडा। अन्त में उत्तरी अमेरिका में यत्रों का प्रवर्तन 
दूसरे देशो के साथ प्रतियोगिता, साथ ही काम करनेवालो के अभाव--इन 
दो कारणो से हुआ, याने उत्तरी अमेरिका की जन-सख्या तथा उसके फलस्वरूप 
उसकी औद्योगिक मॉँगो के परिणामस्वरूप वहाँ यत्र का प्रवर्तत हुआ ।' 
२३--विकासमान उत्पादन शक्तियॉ--नई उत्पादन-शक्तियो के उत्पन्न 
होने से समाज-व्यवस्था में भी परिवर्तन हो जाते है । हस्त-परिचालित यत्र के 
परिणामस्वरूप ऐसा समाज पैदा होता है जिसमे सामन्‍्तवादी प्रभु का बोल- 
बाला होता है, किन्तु वाष्प-परिचालित यत्र के परिणामस्वरूप ओद्योगिक 
पूजीवादी समाज पैदा होता है ।!* हम इस विषय पर थोडे से विचार करेंगे कि 
किस प्रकार उत्पादन के सावन में परिवर्तेत के साथ साथ राष्ट्र-व्यवस्था में 
परिवर्तत होता है। यह तो हम देख ही चुके कि उत्पादन की प्रक्रिया कोई 
स्थायी प्रक्रिया नही है । इस सम्बन्ध में यह द्रष्टव्य हैं कि नई उत्पादन-शक्तियाँ 
बिलकुल पुरानी उत्पादन-पद्धति के वाहर विकसित नही होती, वल्कि पुरानी 
पद्धति के गर्भ में ही उनका जन्म होता है। यह जो नई शक्तियाँ इस प्रकार. 
उत्पन्न होती हे, वह भौतिक जरूरतों के कारण ही उत्पन्न होती जाती है। 
मनुष्य उत्पादन-पद्धति का केन्द्र है, किन्तु उसकी एक विशेष पुश्त अपनी 
उत्पादन-पद्धति का निर्वाचन नहीं करती कि हमारी उत्पादन-पद्धति ऐसी ही 
होगी, वैसी नही। पहले की पुर्तो से उसे जो उत्पादन-पद्धति मिली है, उसी 
पर वह नवनिर्माण करता हूँ। मनुष्य सामाजिक उत्पादन करते समय भविष्य 
को नही देखता (केवल समाजवादी समाज ही दूर भविष्य तक देख लेता है), 
वन्कि अपने रोजमरें की जरूरत को देखकर ही चलता हैँं। उत्पादन हमेशा 
हर जगह सामाजिक होता हैँ । जो शिकारी घने जगलो में मृगनाभि की तलाश 
में अकेला मारा-मारा फिर रहा हैँ, वह भी सामाजिक उत्पादक हैं। उसका 
भी समाज से सम्बन्ध है क्योकि उसे भी आकर अपनी उपज समाज को बेचनी 
है, ओर उसके बदले में अपनी जरूरत की चीजे प्राप्त करनी है । यदि कोई 


श्छ एड 
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व्यक्ति ऐसा प्रण कर ले कि वह जगल मे जाकर अकेला रहेगा, और कभी 
नही लौटेगा, तो भी स्मरण रहे कि जगल जाते समय वह समाज के उस समय 
तक के ज्ञान को अपने साथ ले गया है। भले ही उससे अब समाज को भविष्य 
में लाभ न हो, किन्तु उसे समाज से अर्थात्‌ समाज के रूप में मनुष्य ने जो ज्ञान 
प्राप्त किया है, उससे बरावर लाभ है। ऐसे लोगो का विचार समाज-शास्त्र में 
नही किया जाता, क्योकि वे तो चिकित्सा-शास्त्र के विपय हो चुके हे । 


२४--वर्ग की उत्पत्ति का आधार--उत्पादन-शक्तियाँ बदलती रहती हे, 
और इसी बदलने के दौरान में एक जगह पर जाकर वर्ग-विभाजन उत्पन्न हो 
जाता है। सामाजिक उत्पादन में कौन से लोग उत्पादन के साधनों याने 
जमीन, जगल, पानी, खान, कच्चे माल, उत्पादन के औजार, इमारतो, आमदनी, 
रफ्तनी तथा यातायात के साधन पर कब्जा रखते है, कौन से लोग अन्य तरीको 
से उत्पादन-पद्धति को अपनी मुट्ठी मे रखते हे, सारा समाज इन साधनों तथा 
तरीको का मालिक है या कुछ लोग हैँ, कुछ लोग हैँ तो वे कैसे लोग है, उत्पादन 
का तरीका किस मजिल पर है, यदि कुछ लोग उत्पादन के साधन के मालिक हे, तो 
असली उत्पादको के साथ उनका क्‍या सम्बन्ध हैं, असली उत्पादक स्पष्टरूप 
से उनके गृलाम है, अथवा उनकी गरृलामी छिपी है, यदि छिपी है तो कितनी 
छिपी है--इन सारी बातो का उत्तर मिलने पर ही यह ज्ञात हो सकता है कि 
समाज की क्‍या हालत है, और उसमे क्या-क्या वर्ग हे, और उनके क्या सम्बन्ध 
है। 'श्रम-विभाजन का नियम ही समाज के वर्गो मे विभाजित होने की जड से 
है ।!? याने एक वर्ग तो उत्पादन के साधनों पर शासक और शोषक बनकर 
बैठ जाता है, और दूसरा वर्ग शासित और शोषित हो जाता है । 


२५--वर्गसघर्ष के जरिये इतिहास की अग्रगति--मार्क्स एगेल्स ने कम्युनिस्ट 
भेनिफेस्टो में लिखा है--अब तक वर्तमान सारे समाज का इतिहास वर्ग-सघर्ष 
का इतिहास रहा है (उस पर एगेल्स ने वाद को इतना और जोड दिया कि आदिम 
समाज को अपवाद मानकर ही यह कथन सत्य है) । मालिक और गुलाम, पेट्रि- 
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सियन और प्लेवियन,* गिल्ड मास्टर और जर्नीमन,ई लाड और अद्ध-गुलामय 
याने एक शब्द मे शोषक और गोषित हमेणा एक दूसरे के खिलाफ रहे हें । 
उनमे वरावर कभी छिपकर कभी खुलकर सघर्ष जारी रहा है, और इस सघपे 
के परिणाम-स्वरूप या तो सारे समाज का क्रान्तिकारी पु्ननिर्माण होता आया 
है, या यूध्यमान वर्गों का आम विनाञ हो गया। इतिहास के प्रारम्भिक युग में 
हम सभी जगह के समाजो में कई दस्तूरो की एक जटिल तरतीव पाते हे, जिनमे 
सामाजिक दर्जो की कई सीढियाँ मौजूद थी। प्राचीन रोम मे पेट्रिसियन, 
सरदार, प्लेवियन तथा गुलाम थे, मध्ययुग में हम सामन्तवादी छा्ड, रेवत, 
गिल्ड मास्टर, जर्नीमन, अपेरन्टिस, अद्धंगुलाम पाते हे, फिर इन वर्गों के अन्दर 
भी उपवर्ग थे। वर्तमान पूँजीवादी समाज में जिसकी नीव सामन्‍्तवादी समाज 
के खण्डहर पर से फूट निकली है, वर्ग-सघर्ष दूर हो गया हो, ऐसी वात नही, हाँ, 
यह जरूरी है कि अब इस नई पद्धति में नये वर्गों की उत्पत्ति हुई हैं, तथा पुराने 
संघर्ष और शोषण की जगह पर संघर्ष और शोषण के नये रूपो की उत्पत्ति 
हुई है। हमारे युग को अर्थात्‌ पूँजीवादी युग को फिर भी एक विग्पता प्राप्त है । 
वह यह कि अब वर्गे-सघर्ष का रूप पहले के मुकाबिले मे कम जठिल रह गया है। 


+ प्राचीन रोस में उच्च कुलवालो को पेट्रिसियन और जन-साधारण को 
प्लेवियन कहते थे। इस दोनों वर्गों के अधिकारों में फर्क है, सच वात तो यह 
है कि पेट्रिसियनो ही के अधिकार थे, बाकी छोगो के कोई अधिकार नही थे । 

| पूँजीवाद के अभ्युदय के पहले उत्पादको के जो छोटे-छोटे सघ थे, वे ग्रिल्ड 
कहलाते थे। भारतवं मे उत्तर वैदिक काल से ही श्रेणियों या गिल्डो के होने 
का परिचय मिलता है। भारतवर्ष से मुस्लिम शासन' के वाद इन श्रेणियों का 
पता नही लगता, ऐसा ज्ञात होता है वे जातियो में प्रस्तरीभूत होकर रह गये । 
जर्नीमन घूम-घूमकर काम करता था, गिल्ड मास्टर इसमे गोपक था और जर्नी- 
सन जोपिता 

+ अद्धंगुलाम की जगह मूल मे सर्फ' णब्द आया हैँ। इस जब्द के अन्दर 
वे खेतिहर आंते हे जो जमीन के साथ बँधे हे, और जमीन की बिक्री के साथ- 
साथ वे भी हस्तान्तरित हो जाते हे । उनकी मृत्यु से लेकर विवाह तक सभी बातो 
पर मालिक का नियत्रण होता था। भारतवर्ष के देशी राज्यो में तो करीब- 
करीव पूर्ण-हूप से और अन्यत्र आगिक रूप से सामन्‍्तवाद अब भी सौजूद है। 
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समाज अब दो महान विरोधी शिवरो के रूप मे विभकत होता जा रहा है, जिसमें 
दो बडे-बडे वर्ग है, जो एक दूसरे के सामने युद्ध करते हुए खडे हँ। वे दो वर्ग 
है पूँजीवादीवर्ग और सर्वहारावर्ग ।' 

२६--उत्पादन में विकास से गुलामी के लिए गुँजाइस उत्पन्न--इस प्रकार 
आदिम साम्यवाद के बाद ही से, याने जब से उत्पादन की शक्तियों में इतनी 
उन्नति हुई कि जीवन धारण के बाद भी कुछ बचत होने लगी तथा वेयक्तिक 
सम्पत्ति का उदय हुआ, बराबर मनुष्य जाति का इतिहास वर्गों के सघर्ष 
का इतिहास रहा हैं। हम पहले ही बतला चुके हें कि जब उत्पादन-पद्धति 
में इतनी गु जाइश नही थी कि कुछ बचत हो उस समय लोग गुलाम नही बनाये 
जाते थे। १९ वी सदी में आदिम जातियो की रहन-सहन से इस सिद्धात' 
की पुप्टि होवी है। भूमध्य रेखा के इरदें-गिर्द, अक्रिका के पूर्व भाग में बसने- 
वाली मसाई जाति के सम्बन्ध में रेटजेल ने लिखा है कि यह एक पशुपालक 
जाति है, इस जाति के लोग किसी जत्रु को जीता नही छोडते। बात यह है कि 
उनके यहां ऐसे लोगो को जीता छोडा जाय तो वे उत्पादन-पद्धति पर एक बोफा- 
मात्र हो जायेँ। इसी मसाई जाति के पास ही में एक वकम्मा जाति बसती 
थी। यह खेतिहरो की जाति थी, इसलिए इनमे गुलामों के श्रम की खपत 
थी । इनमें गुलाम रखना छाभजनक था, इसलिए ये छडाई में पकडे हुए छोगों 
को गुलाम बनाकर रखते थे, मारते नही थे। आदिम साम्यवाद के युग मे भी 
कही कही बाहरी छोगो को समाज में ले लिया जाता था, किन्तु वे गुलाम 
के रूप में नही बल्कि समान मानकर छे लिये जाते थे।* 

२७--वर्ग, वर्गसंघर्ष तथा वर्गो के अन्दर के संघर्षों का स्वरूप--वर्ग-सघर्ष 
प्राय ऐसे रूप मे चलता है कि आसानी से ज्ञात नही होता । न मालूम कौन-कौन से 
नारे तथा किन किन विचारों की आइड में यह वर्ग-सघर्ष चलता रहता हैं। 
हम बाद को इस विपय पर विस्तार के साथ आलोचना करेगे। जिस समय 
हम आध्थिक नीव के साथ विचार-धारा यानी कला, साहित्य, दर्गन आदि का 
सम्बन्ध स्थापित करेगे, उस समय यह वात स्वय स्पष्ट हो जायेगी, किन्तु 
ऐसा करने के पहले हम वर्ग की वैज्ञानिक परिभाषा क्‍या हे, इस पर प्रकाण 
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डालेगे। यो तो साधारण तौर पर किसी भी समूह को' वर्ग कहने का रिवाज 
है, किन्तु जिस समय वैज्ञानिक रूप से इस शब्द का प्रयोग करेगे, उस समय इसका 
अर्थ समाज के एक ऐसे तबके से होगा जो आथिक रूप से समाज के दूसरे छोगों 
के साथ एक ही तरह का सम्बन्ध रखता हैँ । पहले ही बताया जा चुका 
है कि यह सम्बन्ध कोई चिरन्तन नही हैँ । वे वरावर बदलते रहते है, और 
इन्ही सम्वन्धों के गर्भ में नयें सम्बन्धो का पोषण होता रहता हैं। जब पुराने 
सम्बन्धो के दायरे में उत्पादन-शक्तियो का ओर आगे विकास सम्भव नही होता, 
उस समय अडे की तरह पुराने सम्बन्ध टूट जाते हे, और उसके अन्दर से नया 
समाजरूपी जिश्यु भूमिष्ट होकर नये युग को वाँग देकर अभिनन्दित करता है । 
चुखारिन ने वर्ग की परिभाषा करते हुए कहा है सामाजिक वर्ग व्यक्तियों के उस 
समूह को कहा जायेगा जो उत्पादन की प्रक्रिया मे एक ही हिस्सा अदा करते 
है, और उत्पादन की प्रक्रिया में लिप्त दूसरे व्यक्तियों के साथ एक ही सम्बन्ध 
रखते है। ये सम्बन्ब वस्तुओ में भी (याने श्रम के औजारों में भी) प्रकाशित 
होते है ।*' 

बुखारिन ने वर्ग की उत्लिखित परिभाषा से सुन्दरतर परिभाषा उत्पन्न 
की हैं। वे कहते हे-- ऐसे लोगो का एक समूह जो उत्पादन में और इस 
कारण वितरण में एक ही तरह से अवस्थित हे यानी दूसरे शब्दों में जिनमे 
आमहित (वर्गहित) एक है, वह वर्ग कहलाता हैं।' किन्तु अगले ही वाक्य मे 
चुखारिन एक बात के सम्बन्ध में पाठको को आगाह कर देते हें-- किन्तु ऐसा 
सभना बिलकुल ऊल-जलूल होगा कि प्रत्येक वर्ग सम्पूर्ण रूप से एकीभूत कोई 
सवग्र हे, जिसका हर एक हिस्सा वराबर महत्त्व का है ।'* इसमे ओर एक वात 
जोडी जा सकती है कि वर्ग के अन्दर भी उपवर्ग होते हें, और इन उपवर्गो 
का हित स्थायी रूप से तो नहीं सामयिक रूप से अकसर अन्य उपवर्गो के 
हितो के साथ संघर्ष में आता है। ऐसा भी हो सकता है कि उपवर्ग का हित 
सामयिक रूप से उस वर्ग के विरुद्ध हो जिसका वह॒ उपवर्ग है, किन्तु फिर 
भी इन सारे उपवर्गों का एक साधारण हित होता है जो सर्वोपरि होता है। 
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यदि किसी उपवर्ग का हित स्थायी रूप से अपने वर्ग के विरुद्ध हो जाय तो 
वह उपवर्ग उस वर्ग से निकल ही गया, उसका तो कुछ कहना ही नही है। 
बराबर एक वर्ग से लोग दूसरे वर्ग में जाते रहते हे, यह एक अपवादात्मक 
प्रक्रिया हैं, किन्तु फिर भी वर्ग के विइलेषण मे इस पहलू को समझ लेना उचित 
हैं। सर्वहाराजो में भी, वागिक रूप से एकहितता होने पर भी, 
उपवर्ग हे। मजदूरों की हडतालो को तोडने के लिए मजदूर ही लाये जाते हे। 
किसानो के लडके वर्दी पहत कर सेना के रूप में किसानो पर गोली चलाते 
है। शोषितवर्ग के उपवर्गों के इस झंगडे से शोपकवर्ग हमेशा फायदा उठाने 
के लिए तैयार रहते हे, और तब तक उठाते रहेगे जब तक झोषितो मे वर्ग 
चेतना उत्पन्न न हो जाय । जिस प्रकार शोपितो के उपवर्गो के आपसी सघर्ष 
से शोषक फायदा उठाते हे, उसी प्रकार शोषको के उपवर्गों के आपसी भगडो 
से शोपितो के बुद्धिमान नेता पर सही मार्ग पर चलनेवाला उनका दल फायदा 
उठा सकता है। सच बात तो यह है कि शोषक और शोषित वरावर इस प्रकार 
से फायदा उठाते रहते है। समाज के दो मुख्य हिस्से अर्थात्‌ शोषक और शोषित 
के होते हुए भी दोनो के अन्दर के इन हितसघर्पों के कारण समाज 
शतरज के एक बो्ड की तरह हो जाते है, किन्तु फर्क यह है कि शतरज के 
मोहरो की अलग अलूग चाल होते हुए भी एक तरह के मोहरे अपनी किस्म 
के मोहरे से कभी लडते नही है, किन्तु सामाजिक जतरज के वोड में मोहरे 
अपनी तरह के मोहरो से लडते हुए भी सव॒ मिलकर विरोधी मोहरो से 
लडते जाते हैं। कुछ लोग एक ही वर्ग के अन्दर चलनेवाली इर्ष्या या सघर्ष 
को देखकर वर्ग के अस्तित्व को ही अस्वीकार कर देते हे, किन्तु यह बात नही 
है । इतिहास हमे यह बताता है कि छोटे-मोटे पारस्परिक सघर्षो के वावजूठ भी 
एक वर्ग अन्तिम रूप में अपने विरोधी वर्ग से ही लोहा लेता है। 
२८--प्रत्येक वर्ग में अन्तविरोध भी हँ--फ्रान्स वर्ककाऊ की तरह 
लेखको ने वहुत से तथ्य देकर यह प्रमाणित करने की चेष्टा की हूँ कि दुनिया 
के सर्वहारा वर्ग की एकता स्वप्न-मात्र है, कार्यक्षेत्र में कही यह एकता दृष्टि 
गोचर नही होती। वर्क़नाऊ का कहना है कि जिन देशो से रहन-सहन का 
मानदण्ड तथा मजदूरी ऊँची है, उन देशो में बाहर के मजदुर आने नहीं दिये 
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जाते। ऐसे देशो के पूँज़ीपति तो यह चाहते हे कि बाहर से ऐसे मजदूर 
बुलाये जायें जो कम मजदूरी पर काम करने के लिए तैयार हो, किन्तु इसके 
विरुद्ध कानून हो जाने के कारण वे ऐसा कर नही पाते। वर्कवाऊ का कहना 
है कि इस प्रकार के रोक-थाममूलक कानून बनवाने की ९० फी सदी जिम्मे- 
दारी उस देश के मजदूर सगठनो पर है। दक्षिण अफ्रिका में चीनी, क्वीन्स- 
लेड में कवक जाति के लोग, न्यूजीलेड, में सभी अबक्विटिश छोग मजदूरी नही 
कर सकते, और ऐसा नियम वहाँ के मजदरो के प्रभाव के कारण ही है। इसी 
प्रकार १९२१ और १९२४ में अमेरिका मे जो इमीग्रेशन कानून बने, वे सगठित 
मजदूरों के दबाव ही के कारण बने। १९१४-१८ के महायुद्ध के पहले जब 
अमेरिका मे मजदूरों का कोई भी राजनतिक असर नही था, उस समय ऐसे 
कानून की कल्पना नही की जा सकती थी। फ्रास में जहाँ इस सम्बन्ध में कानून 
कुछ उदार है, उसका कारण थदि देखा जाय तो फ्रास के मजदूर-आन्दोलन की 
कमजोरी ही इसके लिए जिम्मेदार है. । ऐसा कहना आक्षरिक रूप से सत्य' 
होगा कि बाहर से मजदूर बुलाने की समस्या के सम्बन्ध में देश के मजदूर ही 
सबसे अधिक जातीयतावादी तरीके से सोचते हैं। फिर भी यह कप्टकर रूप' 
से स्पप्ट हो जाता है कि इस सम्वन्ध में इस रुख को ग्रहण करने के कारण उस 
देश के मजद्रवर्ग न केव७ अपने अन्तर्राष्ट्रीय आदर्शों के विरुद्ध आचरण करते 
है, बल्कि वे अपने व्यावहारिक हितो का भी विरोध करते हे ।* व्यावहारिक हितो 
का विरोध कंसे होता है इसे सम भाते हुए वर्कनाऊ ने दिखलाया हैँ कि रहन-सहन 
के निम्न मानदण्डवाली जातियो के लोगो को उच्च मानदण्डवाली जातियो के 
मजदूरों में आकर काम न करने देने से निम्न मानदण्डवाले देश के मजदूरों का 
मानदठण्ड ऊँचा नही हो पाता, वे कम मजदूरी पर काम करने पर तैयार रहते है, 
नतीजा यह है कि पूँजीपतिगण धीरे-धीरे अपने कारखानो को हटाकर रहन- 
सहन के निम्न मानदण्डवाले देशो मे ले आते हैं। इस प्रकार इन्ही मजदूरों का 
अन्तिम रूप से नुकसान होता है। 

२९--वर्गो के अन्तविरोध के बावजूद शोषक-शोषित का सघर्ष मुख्य सामा- 
जिक शक्ति--इसमे सन्देह नही कि वर्कनाऊ ने कुछ ऐसे तथ्य लाकर खडे कर 
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दिये है, जिनके तथ्य होने के सम्बन्ध में सन्देह नही किया जा सकता। हम पहले 
ही बता चुके हैं कि एक ही वर्ग के अन्दर इस प्रकार के हित-सम्बन्धी विरोध 
मौदजू हे। उसे अस्वीकार करना हास्यास्पद होगा। फिर भी उन्होने इन तथ्यों 
से यह जो नतीजा निकालने की चेप्टा की है कि अन्तर्राष्ट्रीय वागिक एकता 
एक स्वाप्तिक वस्तु है, यह गलत है । इस प्रकार का आपसी विरोध तो अच्तर्राष्ट्रीय 
पूंजीवाद में भी है। फिर भी यह तथ्य है कि प्रत्येक देश का पूँजीवाद दूसरे देशो 
के पूँजीवाद से बरावर लोहा लेता जा रहा है। जिसे साम्राज्यवादी युद्ध कहा 
जाता है वह पूँजीवाद के आपसी भगडे के अतिरिक्त और क्या है ? ये आपसी 
युद्ध कितने भयकर हुए, यह एक इतिहास-विदित बात है । फिर भी अन्तर्राष्ट्रीय 
पूँजीवाद मे किस प्रकार एकता है, तथा अपने सामन्‍्य हितो के लिए केसे प्रत्येक 
जाति के पूँजीवादी सम्मिलित रूप से लडने के लिए तैयार रहते है, इसके कई 
ऐतिहासिक उदाहरण हे । जिस समय पहले-पहल सोवियट रूस का उदय हुआ, 
उस समय यूरोप और अमेरिका की पूनीवादी जक्तियाँ पारस्परिक रकक्‍तपात में 
व्यस्त थी, किन्तु ज्यो ही उन्हे इससे छट्ठटी मिली, त्यो ही वे सब मिलकर समाज- 
वादी रूस पर टूट पडे। यह तो एक बहुत ऊपरी बात हुई जिसे इतिहास का 
एक साधारण छात्र भी सम क, सकता है, किन्तु जिस समय दो देश युद्ध में व्यस्त 
हो, उस समय भी भीतर-भीतर अन्तर्राष्ट्रीय कार्टल किस तरह क्रियाशील 
रहते हैं, तथा किस तर एक देश के अस्त्रो के व्यापारी अपने देश के विरुद्ध 
लडनेवाले देश को अस्न पहुँचाते हे, इसे सब लोग उतनी अच्छी तरह नही 
जानते । जब तक पूजीवाद के मोलिक हितो पर चोट नहीं होती, तब तक ये 
पूँजीवादी भले ही आपस में लडते-भिडते रहे, लेकिन किसी भयकर विपत्ति के समय 
वे सब एक दिखाई देते हें। यदि समाजवादी रूस के साथ पूँजीवादी देशो की 
परराष्ट्र-सम्बन्धी नीति के इतिहास का अध्ययन क्या जाय तो पग पग पर 
अन्तर्राष्ट्रीय पूंजीवाद की एकता का प्रमाण मिलेगा। १९३९ की लडाई मे जिस 
समय रूस के कन्धे से कन्धा मिलाकर दूसरे कई पूँजीवादी राप्ट्र अपने सामान्य 
शत्र्‌ फासिवादी राएण्ट्रो के विरुद्ध लड रहे थे, उस समय भी किस प्रकार वे पूँजी- 
वादी राष्ट्र रूस के विरुद्ध दाँव-पेच किया करते थे, यह अभी करू के इतिहास 
की बात है। १९४५ से जब ब्रिटेन में आम चुनाव हुआ था, उस समय के प्रधान 
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ब्रिटिग नेता चचिल ने समाजवाद के विरुद्ध नारा देकर निर्वाचन युद्ध मे जयी 
होना चाहा था। उनके प्रथम व्याख्यान मे ही इस प्रकार के उल्लेख थे, जैसे हम 
इस लडाई के बाद यह नही चाहते कि यूरोप में गेस्टापो' का राज्य हो जाय, 
यह उल्लेख स्पप्ट रूप से रस के विरुद्ध था। 
हमारा यह कहने का मतलूव कदापि नहीं है कि चूँकि अन्तर्राष्ट्रीय 
पूँजीवाद में अन्तविरोध है, इसल्ए सर्वहारावर्ग के अन्तविरोध पर ध्यान देने 
की आवश्यकता नही है, और हम यह नही चाहते कि उसको अस्वीकार कर 
दिया जाय। अवश्य हम यह कहना चाहते हे कि दोनों वर्गों के अन्दर के 
अन्तविरोध एक दूसरे से बहुत कुछ कट जाते है । जेसा कि हम वता चुके हे, सामा- 
जिक शक्तियों के शतरज का बोर्ड कोई सरल ऋजु बोई नही है, इसके विरोधी 
भोहरे अपने अन्दर आपस में भी लडते जाते है। सर्वहारावर्ग में वर्कनाऊ द्वारा 
उल्लिखित अन्तविरोध के बावजूद यह भी एक ज्ञात तथ्य है कि जिन दिनो 
सोवियट रूस के शिक्षु राष्ट्र पर चारो तरफ से पूँजीवादी पूृतनाओ के हमले 
हुए, उन दिनो सोवियट राष्ट्र अन्तर्राष्ट्रीय मजदूर आन्दोलन की एकता के कारण 
ही जीवित रह सका। यदि उन दिनो अत्तर्राष्ट्रीय मजदूर-आन्दोलन सोबि- 
यट राष्ट्र के रक्षार्थ आगे नही बढता, तो अभिमन्यु की तरह चारो तरफ से 
घेरा जाकर वह मारा जाता, इसमे सन्देह नहीं। 
केवल यही नही कि जब बहुत से महत्त्वपूर्ण सामान्य हित विपत्तिप्रस्त हो जाते 
है, तब सब देशो के पूँजीवादी एक सुत्र में बँचकर काम करने छूगते है, वल्कि 
हम इतिहास में यह भी देखते हे कि पूँजीवाद एक ह॒द तक अपने प्राकृतिक 
छत्रु सामन्तवाद के---जिसके खण्डहर पर वह अपनी इमारत का निर्माण करता 
है--साथ मित्रता कर लेता है। इसका हम सबसे अच्छा उदाहरण भारतवर्ष 
में ही पा सकते हैँ जहाँ ब्रिटिश पूँजीवाद ने भारतीय सामन्तवाद को एक हद तक 
ही मारा, उसके बाद उसे--जब वह उसका मित्र हो गया--जिला रखा। 
यह कोई आश्चर्य की वात नही है क्योकि पूँजीवादीवर्ग और सामस्तवादीवर्ग 
दोनो शोषकवर्ग हे, इसलिए यदि पूँजीवाद सामन्‍्तवाद के विषदन्तो को तोडकर 
उसे अपना पिछलगुवा वनाकर रख सकता है तो उसमे उसका वुछ विगडता 
नही है। विज्येप कर पूँजीवाद का यह भी तकाजा है कि अपने देश के अतिरिक्त 
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सभी देशो को--हिटलर का यही स्वप्न था--देहात मे अर्थात्‌ कच्चे मालों के 
उत्पादक भू-खडो मे परिणत कर रखा जाय। ऐसी हालत मे औपनिवेशिक अथवा 
अद्ध-औपनिवेशिक देशो से पूँजीवाद अर्थात्‌ उसके साम्राज्यवादी रूप के यह हित 
में है कि एक ह॒द तक इन अधीन देशो में अद्धंगुलामी-प्रथा कायम रखी जाय। 
इस पृष्ठभूमि में और भी शक्‍्तियाँ काम करती है, किन्तु हमे उनके ब्यौरे 
में जाने की आवश्यकता नही है। हमें तो केवछ इतना ही स्पष्ट करना था 
कि न केवल सार्वदेशिक पूँजीवाद मे एक निविडयोगसुत्र है, बल्कि सभी शोपक 
वर्गों मे एक बहुत गहरा योगसूत्र है। फिर यह हर समय स्मरण रहे कि पढद्ध- 
तियो को गिनते समय हम यह भूल न करे कि दुनिया में कोई भी पद्धति 
विशुद्ध होती है। पूँजीवाद मे हमे सामन्‍्तवाद के अवशेप मिलेगे, इसी का नतीजा 
यह है कि रूस की समाजवादी क्रान्ति को बहुत से ऐसे कर्त्तव्य सम्पन्न करते 
पडे जो यदि शास्त्रीय दृष्टि से देखा जाय तो वे कत्तंव्य समाजवादी क्रान्ति के 
नही थे, बल्कि पूँजीवादी क्रान्ति के ही कत्तव्य थे। इसी लिए किसी नियम को 
लागू करते समय यदि हम इस बात को स्मरण रखे तभी चीजो को अच्छी तरह 
समभ सकते हे। ; 

सक्षेप में हम यह दिखा चुके कि जब से वर्ग-समाज का उदय हुआ तब 
से समाज मे वर्ग-सघर्ष निर्णयात्मिका शक्ति रही है, अवश्य इसके साथ हम 
थह भी देख चुके हे कि प्रत्येक वर्ग के अन्दर बहुत गहरे अन्तविरोध भी होते हे, 
किन्तु उससे हम यह नही भूल सकते कि वर्गशक्तियो का मुख्य लक्षण हे--शोषक 
और शोषितो की लडाई। 

३०--होनहार वर्ग और ह्वासशीलवर्ग की विजद्येषताएँ--जिस समय कोई 
वर्ग होनहार होता है, अर्थात्‌ उदीयमान उत्पादन की गक्तियो का वाहन होता 
है, उस समय वह बहुत जल्दी-जन्दी अपनी विरोधी गक्तियों पर विजय प्राप्त 
करते हुए आगे बढता चला जाता है। वर्गों का हिल भिन्न-भिन्न वाहन के जरिये 
अपने को व्यक्त कर सकता है। किसी भी जोषकवर्ग को लीजिए कभी उसका 
हित राजतत्र में हो.सकता है तो कभी उसके विपरीत। जिस समय राजतत्र 
के पीछे के वर्ग अभी ताजे है, और उनका ऐतिहासिक हिस्सा अभी अदा नही 
हुआ हैं, उस समय राजतत्र जोरो से डग भरता है, और उस समय उसके पैरो में 


धर्म 
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किसी तरह की लडखडाहट दृष्टिगोचर नही होती। ट्राटस्की के अनुसार ऐसे 
समय उसके हाथो में शक्ति के विव्वासयोग्य यत्र और तरह तरह के कार्ये- 
कारिणियो का समूह रहता हैँ वह जिसे चाहे ले, और एक के विफल हो जाने 
पर दूसरे को अपनावे । बात यह हैं कि अभी इस वर्ग को बुद्धिमान्‌ लोगो ने नही 
छोडा है। ऐसे समय में राज्य व्यक्तिगत रूप से एक महान्‌ ऐतिहासिक कर्तव्य 
का सम्पादन कर सकता हैँ, किन्तु जिस समय जिस वर्ग का वह प्रतिनिधि है, 
और वह अस्तगामी है तो उस समय राजतत्र लडखडाने लगता हैं, और वह 
वर्ग तथा राजतत्र एक दसरे को अलग अलूग करके देखने लगते है, राजवश 
अलग हो जाता है, उसके विच्वस्त अनुयायी भाग निकलते हे दूसरी तरफ 
विपत्तियाँ बढती जाती है, राजतत्र खीचकर इधर-उवबर ऐडा-वेडा हमला करने 
लगता है, कभी पीछे हटता है, कभी आगे बढता है। किन्तु जो कुछ भी वह 
करता है, वह वर्गशक्तियो की क्रिया-प्रतिक्रिया के दायरे मे आही जाता है। इसलिए 
इस प्रकार का विश्लेषण कि फलाने राजा का सव्ेनाश उसकी स्त्री या अमुक 
मत्री के कारण हुआ, ऐतिहासिक रूप से सत्य का अश-मात्र है। वास्तव मे अमुक 
मत्री तथा अम॒क साम्राज्ञी के पीछे वर्गशक्तियाँ ही काम करती थी । जब तक ये वर्ग- 
शक्तियाँ प्रगतिशील है, तव तक उनका मूर्तरूप चाहे वह राजतत्र हो, चाहे 
अन्य कोई तत्र, वह प्रगतिशील है, किन्तु ज्यों ही ये शक्तियाँ प्रतिक्रियाभिमुखी 
हुई, त्यो ही उस गासन नेत्र की तथा उस शासनतत्र की परिपोपक विचार-धारा 

प्रतिक्रियावादी होगी । प्रगति और प्रतिक्रिया के सम्बन्ध में हम बाद को विस्तार 
के साथ आलोचना करेगे, यहाँ के विवेचन के लिए इतना ही कहना यशथेप्ट हैं 
कि जो शक्तियाँ उदीयमान वढती हुई उत्पादन की गवितयों की अनुकूलता 
करती है, वे ही प्रगतिशील है, और जो शक्तियाँ इन्हे पीछे की ओर ले जाने 

की चेष्टा करती हें, वे प्रतिक्रियावादी हे । 

३१--गुलाम पद्धति भी अपने समय में प्रगतिशील--इस दुष्टि से देखने 

पर गुलाममूलक समाज-पद्धति आदिम साम्यवाद के मुकाविले मे प्रगतिशील 

थी। मनुष्य-जाति प्रारम्भ मे हजारो वर्षो तक गोषणहीन, वर्गयहीन समाज की 

अवस्था में रही, किन्तु इसलिए यह कहना कि यदि मनुष्य जाति उसी अवस्था 


में पडी रहती जिसमे कोई वर्गसघर्ष न था तो अच्छा रहता और ये सब 
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टटे ही न होते, केवल व्यर्थ की कल्पना होगी। जिन उत्पादन-शक्तियो के 
कारण समाज मे वर्मो की उत्पत्ति हुई वे वर्गहीन आदिम साम्यवाद के युग में 
मौजूद थी, और प्रति पग पर उनका विकास हो रहा था, फिर भला वर्गों की 
उत्पत्ति क्यो न होती” आदिम साम्यवाद के युग की ओर टकटकी वॉधकर 
कोई अकर्मण्य की भाँति उसकी प्रशसा मे शतमुख भले ही हो जाय, किन्तु 
सामाजिक विकास की दृष्टि से वह कोई स्वर्णयुग नहीं था। मनुष्य-जाति का 
जो अभूतपूर्व विकास हुआ है, और आगे जो उसके सामने वर्गहीन समाज का 
स्वप्न नही बल्कि क्षितिज दिखलाई देता है, वह कभी भी दिखलाई न देता, 
यदि वर्ग पैदा न होते, और यूगो के दौरान में वे निरन्तर बदलते हुए आगे 
की ओर न बढते। सामाजिक विकास के लिए थानी उत्पादन की शक्तियों 
के विकास के लिए वर्गो का पैदा होना अनिवार्य था, इसलिए यह भावुकता- 
पूर्ण ऋन्‍दन तथा आदिम साम्यवाद के युग की समाप्ति पर नौहगिरी कोई अर्थ 
नही रखती। 

३२--गाधी जी का सर्वोदिय, और उसकी जॉच--वर्गंसघर्ष की सबसे 
ऊँची मजिल वह हैं जब उत्पादन की नई गक्तियो के साथ प्रचलित राज्य-व्यवस्था 
की ऐसी असगति हो जाती हैं कि वे दोनों एक साथ आगे चल ही नहीं 
, सकती। ऐसे समय में या तो समाज मे क्रान्ति होकर नया वर्ग शासनारूढ हो 
जाता हैं या समाज क्षिपमान हो जाता हैं। इस प्रकार एक समाज-पद्धति 
के बाद दूसरी समाज-पद्धति आती रहती हैं। प्रत्येक राजनेतिक उथल-पुथल 
वागिक सम्बन्ध मे किसी न किसी नये सतुलन की सूचना करती है--थह बया 
सतुलून चाहे प्र्वेतन सतुलन से बहुत थोडा ही भिन्न ब्यो न हो। वर्गों के 
रहते हुए वर्ग-सघर्ष का विलोप नही हो सकता है। जब वर्ग समाप्त हो जायें 
तभी वर्ग-सघप खतम हो सकता है। जो छोग वर्गो के रहते हुए वर्ग-सघर्ष 
के विलोप या वर्ग-समन्वय का नारा देते हैँ, वे केवठ मुगमरीचिका का अनुसरण 
करते हें। जिस समय ऐसा मालूम भी होता है कि वर्ग-समाज मे वर्ग-सघर्प 
खतम हो गया, उस समय असल में वह खतम नही होता, बल्कि जैसा कि 
कम्युनिस्ट मेनिफेस्टो मे कहा गया हैं, उस समय वर्ग-सघर्ष छिपे रूप मे चलता 


रहता है। इसी लिए सर्वोदिय अर्थात्‌ एक साथ सब वर्गो के उदय का नारा वर्ग- 
रन 


हो 
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समाज में विलकुल गलूत है, सर्वोद्य तभी हो सकता हैँ, जब वाणिक प्रभेद 
ही विल॒प्त हो जाय। वर्ग समाज के रहते हुए वत्कि उसको कायम रखते हुए, 
सवोदिय नही हो सकता। वैज्ञानिक समाजवाद का भी ध्येय सर्वोदिय हैं, किन्तु 
गाधी जी की तरह वह वर्ग समाज के रहते हुए सर्वोदिय का स्वप्न नहीं देखता। 
समाज के कुछ नियम है, उन्हीं नियमो को जानकर बरतने - पर ही हम एक 
ध्येय को प्राप्त कर सकते है, केवल द्रष्टयत रूप से किसी अवस्था की कामना 
करने से ही वह अवस्था नही आ जाती हैं। समाज के गतिश्ास्त्र को 
तथा वर्ग-सघर्ष की अनिवायंता ओर उसकी गति के रुख को जानकर ही हम 
ऐसे समाज में पहुँच सकते हे जिसमे सर्वोदिय सम्मव हो। सामाजिक गति के 
नियम को न जानकर तथा उस नियम के द्वारा 'बतलाये हुए सोपानो को छलॉग 
मारकर, लॉघकर एकदम सर्वोदियमूलक समाज का नारा देने के कारण गाधी 
जी का सर्वोदियमूलक नारा अव्यावहारिक तथा गुमराहकूव हो जाता हैं। फिर 
यहाँ पर गलतफहमी न हो इसलिए यह साफ कर दिया जाय कि गाधी जी 
के द्वारा परिकल्पित सर्वोदिय मूलक वर्गहीन समाज वही है, जिसमे वर्ग 
हैँ, किन्तु उनके संघर्ष दूर हो गये है, तथा जिसमे झोषकबर्ग गोषितो 
का ट्रस्टी हो गया हैं। इस कारण गाधी जी वाली परिकल्पना विलूकुल ऊलू- 
जलूलता की शणी में पहुँच गई है। केवल यही नही कि यह नारा अव्यावहारिक, 
ऊलजलूल और गुमराहकुन हैं बल्कि शोपितों को यह आजा दिलाने के कारण कि 
पूँजीपतियो के रहते हुए तुम्हारा उदय हो सकता है, यह नारा--चाहे इसके 
प्रवर्तक व्यक्तिगत रूप से बहुत ही बडे सच्त या महात्मा क्यो ने हो-- 
प्रवचनामूलक हो जाता हैँ। 

३३--सामन्तवाद से पूजीवाद--जब तक परिस्थिति विलकुल परिपक्व 
नही हो जाती, पुराने समाज के अन्दर ही नई आधिक पद्धति पुप्ठ होती रहती 
है। उदाहरण के तौर पर महान्‌ फ्रेच-राज्यक्रान्ति (१७८९) के पहले के 
यूरोप की हालत को लिया जाय। उस समय सामन्तवादी राज्य-पद्धति के अन्दर 
ही पूँजीवादी उत्पादन-प्रणाली का विकास होता रहा, किन्तु सामन्‍्तवाद के कारण 
अर्थात्‌ विभिन्न भूमागो मे विभिन्न कानून तथा कर-पद्धति होने के कारण पूँजीवादी 
उत्पादन-पद्धति को पग्-पग पर वाधाग्रस्त होना पड रहा था। उस समय 
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भी जोषक और शोषितवर्ग थे यानी सामन्तवादी प्रभु तथा अद्धंगुलाम थे, किन्तु 
इसके साथ ही जब पूँजीवादी उत्पादन-पद्धति की जड जमी और वह उच्चति 
करने लगी, उस समय एक नया शोपक और शोषितवर्ग पैदा हो गया। यह 
नया शोषक पूँजीवादी था तथा नया शोषित मजदूर था। अद्धगुलाम और सामन्त- 
वादी प्रभुओ के पारस्परिक सघर्ष तथ्य सामन्तवादी राज्य-व्यवस्था के साथ 
पूँजीवादी आ्थिक पद्धति के संघर्ष के कारण फ्रेच राज्यक्रान्ति तथा उसके बाद 
की अन्य क्रान्तियाँ हुई । इन क्रान्तियो के फलस्वरूप पूँजीवादी वर्ग अधिकारा- 
रूढ होता गया, और फिर एक बार इस नई पद्धति के अन्दर असगति पैदा 
होती गई। 
३४--क्रान्तिकारीवर्ग कौन ?--इस प्रकार जो नया वर्ग अधिकारारूड 
होता है, बह नवीन सामाजिक तथा आशिक पद्धति का सगठनकर्त्ता तथा धारक 
होकर सामने आता है। कोई भी ऐसा वर्ग जो उन्नततर नई उत्पादन-पद्धति 
को लेकर नही आता, वह समाज में क्रान्ति का वाहन नहीं हो सकता और 
न वह समाज को परिवर्तित कर सकता हैं। इसके विपरीत वह वर्ग-शक्ति 
जिसके अन्दर बढती हुईं तथा क्रमोत्नतिशील उत्पादन की अवस्थाएँ हे, ऐसी 
मूलगत शक्ति है जिससे सामाजिक परिवर्तन होता है।” इसी से स्पप्ट हो 
जाता है कि जब तक पुरानी समाज पद्धति के दायरे में उन्नति करना सम्भव 
है, यानी जब तक उसमे उत्पादन-शक्तियों के कुछ भी आगे बढने की थोडो भी 
गृ जाइश रहती है, तव तक क्रान्ति की या पद्धति-परिवर्तत की आवश्यकता 
नही होती, जब बिलकुल ही उन्नति सम्भव न हो तभी समझना चाहिए कि 
ऋान्ति के लिए यानी एक त्तरह के समाज से दूसरी तरह के समाज मे जाने की 
अनिवार्य जरूरत है। उस समय तक विकास का क्रम जारी रहेगा, और क्रान्ति 
नही होगी।' 
जो नया ऋन्तिकारीवर्ग शक्तिआरूढ हो जाता हैँ, उसके हाथो में समाज 
की सारी उत्पादन-णक्ति का एकाधिकार पहुँच जाता हूँ। शुरू-शुरू मे यह 
एकाधिकार उत्पादन-शक्तियो के विकास के हक में अच्छा रहता है, ओर 
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उत्पादन की शवितियाँ उसके अधीन विकसित “होती जाती है, किन्तु एक हृद के 
बाद यह नई पद्धति भी उत्पादन-शक्तियों के पैरो में वेडियो के रूप में हो जाती 
हैं। जब ऐसा हो तब समझना चाहिए कि उस वर्ग का क्रान्तिकारी हिस्सा अदा 
हो चुका और उसकी लगाई हुई बेडियो को तोडइकर फेक देने में ही समाज का 
कल्याण है। 
३५--दिये गये नगरो का स्वरूप देनेवाल़े वर्ग पर निर्भेर--वर्ग-सघर्ष का 
रूप सभी क्षेत्रों मे एक ही-सा होता हो, ऐसी बात नहीं। जिस समय उदीयमान 
पूँजीवादी वर्ग सामन्तवादी वर्ग के शिकजे से अपना गरू- छुडा रहा था, उस 
समय यद्यपि उसने समानता, मैत्री तथा स्वाधीनता का नारा दिया था-- 
ऐसा नारा सभी वर्ग देते रहे है कि उसकी लडाई सारे समाज की लडाई हैं--- 
किन्तु उसके अपने छुटकारे से सारे समाज का छुटकारा नहीं हुआ। सब बात 
तो यह है कि जिस समय सामच्तवादी वर्ग के ऊपर पूँजीवादी वर्ग का उंदय 
हुआ, उस समय उसने सर्वहारावर्ग को दवाने के लिए अर्थात्‌ काबू मे रखकर 
अपना शोपण कायम रखने के लिए अपने कल के दुश्मन सामन्तवादी वर्ग से 
दोस्ती कर छी। इस प्रकार सारे समाज की स्वाधीनता के नारे की पोल खुल 
गई। छगे हाथो हम यह भी देसे कि नारे किस उद्देश्य से दिये जाते हे, और 
असल में उनकी अन्तर्गत वस्तु क्या होती हैं। नारा चाहे जितना भी क्रान्तिकारी 
हो, जो गुट, गिरोह या वर्ग उस नारे को बुलन्द कर शक्तिआरूढ होता है, वही 
बाद को नारे का प्रामाणिक व्याख्याकर्ता के रूप मे आता है। उसी की व्याख्या 
सही व्याख्या समझी जाती है, दूसरी तरह की व्याख्या देनेवाले छोग मूर्ख, 
बेईमान, पागल सम+े जाते हे, और यदि उनमे से किसी की बहुत ही भारी 
इज्जत की गई तो उसे महात्मा कहकर सिहासन पर बैठा दिया जाता है, किन्तु 
यह कहकर उसकी बात ठारू दी जातो है कि इनकी बातो को तो पहाँचे हुए. 
'लोग ही जीवन में कार्यकरी रूप दे सकते हे। 
इतिहास में ऐसा बार वार हुआ हैं कि उदीयमान वर्ग ने कुछ नारे देकर 
विजय प्राप्त की, किन्तु बाद को उन नारो को भूलछा दिया। १७वीं संदी के 
इंगलेंड की राज्य-क्रान्ति से लेकर १७८९ की महान्‌ फ्रेच राज्य-क्रान्ति तथा 
- १८४८ के लगभग की यूरोपीय क्रान्तियों मे यही बात बारबार हुई, यानी 
हे 
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पूँजीवादीवर्ग की विजय के बाद उसके साथ जिस मजदूरवर्ग ने उसके साथ 
कन्धे से कन्धा मिलाकर सामन्तवाद। के विरुद्ध लोहा लिया था, उसको घता बता 
दिया गया, उलटे सामन्‍्तवादीवर्ग के साथ पूँजीवादीवर्ग की मित्रता हो गई । 
अब यह प्रश्न उठता हैं कि सर्वहारावर्ग भी तो सबकी स्वतत्रता का नारा 
देकर पूँजीवाद के विरुद्ध लड़ता है, वह्‌ भी कहता है कि सारे समाज को स्वतत्र 
कर ही वह स्वतन्त्र होगा, इस नारे मे कहाँ तक सत्यता हैं ” इस नारे में 
सत्यता इसलिए है कि वाकई इस वादे को पूरा किये बगैर सर्वहारा स्वतन्त्र 
नही हो सकता ।* मजदूरवर्ग का युद्ध वर्गयुद्ध होते हुए भी उसका चरित्र 
दूसरे वर्गयुद्धों से बिलकुल भिन्न है। यदि दूसरे वर्गों की तरह सर्वोहारावर्ग अपने 
साथ लेने के लिए सारे समाज की स्वतन्त्रता का नारा भरना चाहे, तो 
चह ऐस नहीं कर सकता। उसको तो यह नारा सच्चाई के साथ ही देना 
पडेगा, नही तो स्वय स्वतन्त्रता प्राप्त नही होगी। 

३६--सर्वेहारा सग्राम की विशेषता--फासिस्टवाद, पालियामेंद्री शासन 
का स्वरूप--मजदूरवर्ग की विजय के साथ ही वर्गयुद्ध के खात्मे का सूत्रपात 
हो जाता है। सर्वहारावर्ग के द्वारा चलाये हुए वर्गयुद्ध की एक और विशेषता 
यह हैं कि उसके पहले जितने भी वर्गयुद्ध हुए है, उन सब में वर्तमान जासक 
तथा भविष्य शासक दोनो समाज की अल्पसख्या मात्र थे। सव्वेहारावर्ग 
का ही युद्ध प्रथम युद्ध है जो एक अल्पसख्यावाले वर्ग को हराकर दूसरी 
अल्पसख्यावाले वर्ग को स्थापित नहीं करता, वल्कि वह मुट्ठी भर 
लोगो के शासन को हटा कर बहुसख्या के शासन को. स्थापित करता 
है। सवेहारावर्ग के शासन में एक और विशेषता यह हूँ कि वह दूसरे 
वर्गों की तरह यह दावा नहीं करता कि उसका गासन सबका गासन हैँं। वह 
खुलकर अपने शासन को सर्वहारावर्ग का अधिनायकत्व बतलछाता हैं। 
उसके पहले के सभी गासन इसी प्रकार एक न एक वर्ग का छिपा या खुला 
अधिनायकत्व था, किस्तु बराबर गासकवर्ग यह कोणिश करता था कि 
शासन या राष्ट्र उसका नही है, वल्कि राष्ट्र एक निष्पक्ष सस्था हैं। यह 
केवल कहने की वात भर हूँ। जब तक पूँजीवादीवर्ग इस ढकोसले को कायम 
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रखते हुए भी, और उसके लिए कुछ मामूली दाम देते हुए भी अपना वर्ग स्वार्थ- 
सिद्ध करता जाता है, तथा कर पाता है, तव तक वह इस ढकोसले को कायम 
रखता हैँ, किन्तु जब भी उसका कोई मौलिक हित खतरे मे पड जाता है, तब 
वह पालियामेन्ट साव॑ंजनिक वोट आदि के ढकोसले को हटाकर उस रुद्रवर्गं 
रूप में प्रकट होता है, जिसे फासिवाद या नात्मीवाद का नाम दिया गया 
है। यद्यपि मार्क्स ने फासिवाद या नात्सीवाद के नाम का उपयोग नही किया है, 
तो भी वे उसकी अन्तर्गत वस्तु से परिचित थे, और वे यह लिख गये है कि 
किन परिस्थितियों में पूँजीवाद पालियामेन्ट के ढकोसले को त्याग कर इस 
प्रकार अपने असली रूप में प्रकट होता है। लिवक्रेख्त ने इसीलिए प्रजातत्र को 
वह गूलर का पत्ता बताया है जिसके द्वारा पूँजीवाद ने अपनी नग्नता को छिपा 
रखा है, किन्तु किसी भी मौलिक हित के खतरे में पडते ही किस प्रकार 
पूंजीवाद फासिवाद का रूप धारण करता है, इसे हम जर्मनी, इटली के 
आधुनिकतम इतिहास मे प्रत्यक्ष कर चुके है । 

३७--सर्वहारावर्ग के अधिनायत्व पर लेनिन और मार्क्स--जो कुछ 
भी हो सर्वहारावर्ग अपने अधिनायकत्व को अधिनायकत्व ही बतलाता हैं। यह 
एक बीच का सोपान है, और इसके बगैर हम वर्गहीन समाज में नहीं पहुँच 
सकते । इस बात की समभना इतना आवश्यक हैँ कि लेनिन ने यह स्पप्ट लिख 
दिया है कि जो व्यक्ति वर्गसमाज और वर्गहीन समाज के बीच के सोपान 
के रूप को, सर्वहारा के अधिनायकत्व को नही मानते, वे समाजवादी कहलाने 
के हकदार ही नही हे । उनके शब्दों मे एक माक्सवादी (वैज्ञानिक समाजवादी) 
और मामूली बुर्जआ के बीच में यही तो फर्क है।'* इस सोपान की स्वीकृति 
इतने महत्व की हैँ कि लेनिन ने बार वार इसको अनिवार्य बतलाया है। अस्यत्र 
भी उन्होने इस चीज को साफ किया है कि क्यो सर्वहारावर्ग को इस अधिनायकत्व' 
की आवश्यकता है। बात यह है कि पुएतो से शोपकवर्ग को शिक्षा, अनुशासन, 
समृद्धि की आदतो का फायदा मिलता रहा हैं, देवश-देशान्तर मे उनका प्रभाव 
है, ज्ञान-विज्ञान में वह आगे बडे हुए है, उनका सामरिक ज्ञान अधिक है, वे 
पत्रों के विशेषज्ञ हैं। शोपितों मे से एक बडा हिस्सा कुछ नही तो भावुकता में 
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आकर अब भी इनको बडा मानने के लिए तैयार है। ऐसी हालत मे स्व तंकनइस-+० 
वर्ग को--जरूरी नही हैँ कि इसके प्रत्येक व्यक्ति को--दबा नंही -दियी 
जाता, जब तक उनके सिर उठाने की कोई ग्‌ जाइश रहती है, और तब तक उनको' 
दवाकर खतम करने के लिए सर्वहारावर्ग के अधिनायकत्व की आवश्यकता है ।* 
इसके अतिरिक्त बाहर के प्रजीवादी राष्ट्रो से ठोहा लेने के लिए सर्वहारा« 
वर्ग के राष्ट्र की आवश्यकता हैँ । यदि एक देश में बहुत कुछ एकवर्गता हो भी 
गई हो, तो भी जब तक दुनिया के अधिकाण भाग मे पूँजीवादी-साम्राज्यवादी 
-+फासिवादी शासन कायम हे, तव तक सर्वहारा राष्ट्र को राष्ट्र-रूप मे कायम 
रहता पडेगा, नही तो किसी भी समय बाहर के पूजीवादी राष्ट्र उस पर 
हमला कर उसे खतम कर सकते हें। 

कही ऐसी कुचेष्ठा न की जाण कि लेनिन ने सर्वहारा के अधिनायकत्व* 
वाले सिद्धान्त को मार्क्स से अधिक महत्व दे दिया। मार्क्स इस सम्बन्ध में 
इतना जोर नही देते थे, इसलिए यह वता दिया जाय कि माक्से ने ५ मार्च 
१८५२ से एक पत्र में लिखा था--आधुनिक समाज मे वर्ग हे, तथा उनमें 
सघपे होता रहता है, इनमे से किसी वात के आविप्कार के लिए मुझे यश 
नही दिया जाना चाहिए। मेरे बहुत पहले ही पूँजीवादी इतिहास-लेखको ने 
वर्ग-सघर्ष के ऐतिहासिक विकास का वर्णन कर दिया था, ओर पूँजीवादी अर्थ- 
जास्त्रियो ने आथिक रूप से वर्गो की स्वतत्रता को नष्ट कर दिया था। मेने 
- इस सम्बन्ध से जो बुछ किया था वह केवल इतना ही था कि (१) मेने 
यह प्रमाणित कर दिया कि उत्पादन के विकास की खास एऐंतिहासिक 
अवस्थाओ के साथ वर्गों का अस्तित्व बँधा हुआ है, (२) वर्ग-सघर्प अनिवार्यें 
रुप से सर्वहारा के अधिनायकत्व में खतम होता है, (३) पर अधिनायकत्व 
सर्ववर्गों का उच्छेद होंकर वर्गहीन समाज में जाने के लिए एक बीच का 
सोपात-मात्र है।' इसी से यह स्पप्ट हो जाता हैँ कि वैज्ञानिक समाजवाद 
में सवहारा के अधिनायकत्व की स्वीकृति किस प्रकार अनिवाय हें। 

सर्वेहारावर्ग के अधिनायकत्व की अनिवायंता तथा ऐतिहासिक आवच्य- 
कता की स्वीकृति के बगैर वर्गहीन समाज की कल्पना अराजकवादियो की विशे- 
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धता है। हमारे विष्लेषण से यह स्पष्ट हो गया हैं कि किस प्रकार ऐसी कल्पना 
अर्थहीन है। हम गावी जी के सर्वोदिय की भी समालोचना कर चुके हूं। 
यहाँ पर इतना और बता दिया जाय कि ग्राधीवादी तथा अराजकवादी दोनों 
सर्वहारावर्ग के अधिनायकत्व को स्वीकार नही करते, किन्तु फिर भी दोनों 
का वहुत भारी प्रभेद हैँ। अराजकवादी वर्ग-सघर्प मं विश्वास करते है, गावी- 
वादी इसको भी उडाकर वहाँ वर्ग-समन्वय की रंगीन कत्पना करते हें। इस 
दृष्टि से देखने पर इस विषय के गाधीवादी मतवाद की अन्तर्गत वस्तु अराजक- 
वादियो के मतवाद से कही अधिक पिछडी हुई तथा प्रतिक्रियावादी है। 
भारत के तथा विदेश के पूँजीवादी दार्थनिकगण सर्वोदिय तथा उसके आनुसग्रिक 
सत्य और अहिसा-सम्वन्धी विचार-धारा पर वाग वाग क्यो हो रहे हे, यह 
समभता कुछ कठिन नही है। 

३८--हट्विवर्गशासन--रूस, इंगलेड, फ़ास का उदाहरण--हमने जो 
कुछ बतलाया हैँ उससे यह स्पष्ट हो जाता है कि वर्गों के उदय के बाद 
से एक समय में एक ही वर्ग का गरासन रहता है, उसी वर्ग का राष्ट्र पर 
तथा उत्पादन के साधनों पर एकाधिकार होता है, जेल, अदालत, पुलिस 
सब उसी की होती है, वही वर्ग कानून बनाता है, क्‍या सदाचार है, और 
क्या नही है इसका फैसला अन्तिम रूप से वही करता है, तथा कला और 
साहित्य उसी के इचारे पर चलते हें। जो वर्ग उदीयमान है, किन्तु अभी 
उदित नही है, वह इसके विरुद्ध विद्रोह करता है, सगठित होता है, चुपके चुपके, 
अधखुले रूप से या जहाँ तक सम्भव हैँ खुले रूप से अपने साहित्य और कला की 
नीव डालता है, किन्तु जब तक वर्तमान गासगवर्ग का प्रगतिशील हिस्सा अदा 
नही हो जाता और वह समाज के ऊपर एक जाल-मात्र नही हो जाता, 
यानी जब तक दृश्यगत परिस्थितियाँ परिपक्व नही हो जाती, स्वय शासक वर्ग 
के अन्दर ह्विधाभाग उत्पन्न नहीं होता, तब तक उदीयमान वर्ग की चेष्टाये 
सफलता-मटित नही हो पाती। जैसा कि हम देख चुके हे वैज्ञानिक समाजवाद 
'इस अनवरत होनेवाले य॒द्ध को छिपाता नही है, बल्कि उसको समभने की कोशिश 
-करता है और उसी की ढाल को देखकर दाँव पेच करता है यानी प्रगति को द्रुततर 
करने की चेष्टा करता है। एक समय या तो एक वर्ग ही शासक होगा, या कोई 
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वर्ग ही नही होगा, इसी नतीजे पर हम अब तक के विवेचन से पहुँच चुके हें, 
किन्तु इसमे नाम-मात्र के लिए अपवाद भी हूँ, उस अपवाद का हम स्पप्टी- 
करण करेगे। 

ट्राटस्की ने अपनी रूसी राज्य-क्रान्ति' नामक पुस्तक मे द्विवर्ग शासन नाम 
से एक सिद्धान्त का प्रतिदादन किया, है। मूल रूसी मे इसके लिए द्वेब्लास्टिय 
था द्विशक्ति है। इस सिद्धान्त का प्रतिपाद्य यह हैँ कि सिद्धान्त रूप से तो एक 
समय मे एक ही वर्ग का शासन रहता है, किन्तु सक्रान्तिकाल में ऐसा हो सकता 
है कि युद्धमान दोनो वर्गों का शासन अलूग-अछूग कायम रहे। उनके अनुसार 
इस प्रकार का हिशक्तिशासन या द्विवर्गशशासन केवल बिलकुल असमाधेय 
वर्ग-सघर्षों के परिणामस्वरूप उदित हो सकता है, और इसलिए केवल क्रान्ति- 
कारी यूग मे (और यहाँ कऋ्रान्तिकारी से ट्राटस्की का मतलब विस्फोटन, 
आमूल परिवर्तन तथा छछाग के युग से है) ही द्विशक्ति शासन दिखाई पड़ 
सकता है। बात यह है कि जैसा हम बता चुके हे । क्रान्ति का अर्थ एक 
वर्ग के हाथो से दूसरे वर्ग के हाथो में शक्ति का चला जाना हैं। किन्तु इस प्रकार 
शवित का हस्तान्तरीकरण एक मुह॒र्त मे नही होता, इसलिए कुछ ऐसे मुहूर्त, दिन, 
सप्ताह या महीने हो सकते हे, जब दोनो शक्तियाँ खुलकर एक दूसरे के सामने 
अस्त्र धारण कर आ तो गई हो, किन्तु न तो अभी कहा जा सकता हैँ कि यह खतम 
हुई, और न यही कहा जा सकता हैं कि वही खतम हुई। ट्राटस्की के अनुसार 
द्विवर्ग-गासन में यह आवश्यक नही हे कि दोनो भाग बरावर हो, या उनमे दिखावे 
के तौर पर भार-साम्य भी हो। यह कोई शासन-विघान-सम्बन्धी तथ्य नही, वल्कि 
एक करान्तिकारी तथ्य है। इसका अर्थ केवल इतना हैँ कि पहलेवाला सामाजिक 
भार-साम्य नष्ट तो हो गया है, किन्तु राष्ट्र के रूप से नये भार-साम्य का 
उदय नही हुआ, इसलिए राप्ट्र का ढाँचा द्विधाविभक्‍त हो गया। कहना न होगा 
कि यह स्थिति केवल परिवर्तनकालीनु है, स्थायी नही हो सकती। अकसर 
ऐसी स्थिति दो ही एक दिन रहती है, किन्तु १९१७ की फरवरीवाली रूसी 
क्रान्ति के वाद द्विवर्गगासन दीर्घकार तक, स्थायी रहा । एक तरफ मजदूरों और 
किसानो के शक्ति के मूर्तरूप सोवियट रहे, और दूसरी तरफ कथित डूमा कमेटी 
द्वारा बनाई हुई अस्थायी सरकार सम्पत्तिशाली वर्ग की डावॉडोछ-शक्ति के 
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प्रतीक के रूप में रही । द्राटस्की ने रूसी कान्ति के अतिरिक्त हिवर्ग गासन 
के उदाहरण के रूप मे १७वी सदी की ब्रिटिश क्रान्ति का भी हवाला विया है। 
वहाँ पहले राजशक्ति रियायत प्राप्त वर्गों था इन वर्गो के उच्चतर बृचों अथात्त्‌ 
'मामन्तवादी अभिजातो और' विषयों पर अवरूम्बित हैं, ओर इसका विरोब 
'पूंजीवादीवर्ग और गाँव के वे स्कायरस्‌ (50७॥॥८5$) कर रहे है। पजीवादी- 
वगे की सरकारी प्रेस्विटरीम पालियामेट है, और लरन्दन शहर इसका 
'समर्थन कर रहा हैं। अन्त तक इन शक्तियो का सघरप खुले रूप में होता है और 
गृहयुद्ध छिर जाता है। हलन्दन पूँजीवादीवर्ग का केन्द्र और आव्सफोर्ड सामन्त 
व्यभिजातो ओर विषयो के केन्द्र के रूप मे है। इस प्रकार दो जगह दो सरकारों 
का प्रधान दफूतर हैं। अन्त से इनके कगडे का निवटारा लडाई से होता है, और 
पूँजीवादीवर्ग की विजय होती है और तब से इँगलेड पूंजीवादी स्वर्णयुग का 
मगल प्रभात होता है, यह सुपरिचित है, किन्तु इसके बाद इंगलेड में पालियामेट 
मे अखण्ड रूप से रहा हो, ऐसी वात नहीं। इस बीच में पालियामेटी सेवा एक 
स्वतन्त्र राजनैतिक शत्रित मे परिणत हो जाती है, ओर वह केवछ एक सेना के 
रूप मे नही, वत्कि समृद्धिशाली और धनी पूँजीवादीवर्ग के विरुद्ध एक नये 
राजनैतिक प्रतिविधि के रूप मे मैदान में आती है। इस प्रकार सेना एक ऐसे 
राष्ट्र की सृष्टि करती है जो सामरिक कमाण्ड से ऊपर उठ जाता है, यह सेनिकों 
तथा सैनिक-कर्मचारियो के प्रतिनिधियों की सभा हैँ। इस प्रकार फिर एक 
'वर्ग-हिवर्गं-शासव चलता हें। एक त्तरफ प्रेस्विटेरीम पालियामेंट का गासन 
गरीर दूसरी तरफ स्वत्तस्त्र लोगो की सेना हैं। फिर कगठा होता है इसका 
'परिणाम यह होता है कि प्रेस्विटेरीम पालियामेट के शासन की जगह पर क्रामवेल 
का अब्विनायकत्व स्थापित होता है, और एक नाममात्र का गासन रहता है। 
इसके वाद फिर क्रान्ति का सबसे उम्र हिस्सा (८ए८[८३४) के नेतृत्व 
में इस उच्चतर सामरिक सतह के विरुद्ध विद्रोह होता है, किन्तु यह नया द्विशवित 
जासन उद्भूत नहीं हो पाता। ऋमवेल जल्दी ही उसको निबदा देता है। 
अब एक शासन स्थापित होता है, किन्तु फिर भी कई साछो तक गडबडी 
रहती हैं। है 

ट्राटस्की ने इसी प्रकार प्रथम फ्रेच राज्यक्रान्ति से इस सिद्धान्त को प्रममणित' 
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करना चाहा है। वहाँ भी राष्ट्रीय असेम्बली में पूजीवादीवर्ग का जोर रहा, 
और प्राचीन राजतनन्‍त्र, पुरोहित, नौकरशाही, सेना तथा विदेशी आक्रमण पर 
भरोसा किये रहा, यद्यपि वास्टाइल को जनता ने ही तोड डाला था। इस प्रकार 
वहाँ भी द्विशासन रहा । इसका निवटारा लऊडाई से ही हो सकता था। इस 
बीच में १रिस के मुहल्लो मे सबसे गरीब लोगो तथा मजदूरों ने कम्यून स्थापित 
किये। इस प्रकार खुल्लमखुल्ला द्विगकक्‍्तिशासन उद्भूत हुआ। इस द्विशासन 
का सूत्रषात १७९० में ही हो चुका था। ट्राटस्की ने फ्रेच राज्यक्रान्ति का 
बहुत सुन्दर विश्लेषण 'कर द्विगासव दिखलाया हे। 

अब प्रश्न यह उठता हे कि क्या यह सिद्धान्त किसी भी प्रकार राष्ट्र-सम्बन्धी' 
सिद्धान्त के विरुद्ध पडता हूँ ? नही, यह केवल राष्ट्र-सम्बन्धी वागिक सिद्धान्त 
का स्पष्टीकरण मात्र हैँ, और इससे राष्ट्र का वागिक सिद्धान्त और भी अच्छी 
तरह समझ में आ जाता हैं। 


इतिहास के सम्बन्ध में विभिन्न श्रान्त सिद्धान्त 


१--इतिहास का धार्मिक सिद्दान्त--छोलावाद, अवतारबाद--माकसे 
के पहले इतिहास लेखन मे कोई भी पद्धति नहीं थी । कोई तो इतिहास को ईइवर 
की लीलामात्र समभता था, और उसमे जो उत्थान-पतन और तरह-तरह की 
विचित्र घटनाएँ दीख पडती थी, उनकी वे हरिइच्छा कहकर व्याख्या करते 
थे। धर्मवादियों में से एक मतवाद में इतिहास की यो व्याख्या की जाती है कि 
जब लोगो के पुण्य क्षीण हो जाते है, तो वे मनुष्य-छोक से आते हे। वार-बार 
देव-देवीगण किसी न किसी कारण से स्वर्गच्युत होकर भूतल में आये हे। ऐसे 
लोगो की इतिहास में यानी मनुष्य के इतिहास में कोई विशेष दिलचस्पी नहीं 
मालूम हो सकती थी । धामिक लोगो का यह भी कहना है कि ८४ लाख योनियो 
में श्रमण करते-करते जीव मनुष्य देह धारण करता है । अवश्य ऐसे लोग मनुष्य 
योनि को ८४ राख योनियो में से एक योनिमात्र समभने पर भी उसे उच्चतम 
योनि समभते हे। कुछ लोग यह भी समभते हे कि जब इस पृथ्वी पर पाप का 
बोभा बहुत भारी हो जाता है, उस समय साधुओ के परिणाम तथा दुष्कृतों के 
विनाभ के लिए स्वय भगवान्‌ मनुष्य रूप मे अवतरित हो भूभार को लघु कर 
देते हैं। यदि देखा जाय तो इस प्रकार के अवतारो के जरिए से इतिहास 
को समभने की चेष्टा करना प्रकारान्तर से महापुरुष या वीर सिद्धान्त को 
ही मानना हुआ। साथ ही अवतारवाद के सिद्धान्त से यह भी ध्वनि निकलती हैं 
कि स्वाभाविक रूप से मनुष्य की प्रवृत्ति पाप की ओर है, और ज्यों ही भगवान्‌ 
उसमे कुछ दिन प्रत्यक्ष रूप से हस्तक्षेप नहीं करते, त्यो ही उसमे पाप का पल्‍्ला 
भारी हो जाता है, और तब उसे हलका करने के लिए अवतार की जरूरत होती 
है। यद्यपि अवतारवाद विश्येषकर हिन्दू जैनी तथा बौद्धो की विशेषता है, फिर 
भी किसी ने किसी रूप से यह सिद्धान्त अरब के उद्भूत धर्मो में मौजूद हैं। 
वहाँ भी एक के बाद एक पेगम्बर (स्मरण रहे पैगम्वर का शाब्दिक अर्थ सन्देश- 
वाहक है) आते है, और समाज के विगडे हुए सतुलन को सँभालते है। अवश्य 
८६ 
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पैग़म्बर और अवतार में एक भारी फर्क यह है कि अवतार स्वय भगवान्‌ हे, 
जब कि पैगम्बर केवल भगवान्‌ का सन्देशवाहक है। 

अवतारवाद-सम्बन्धी सिद्धान्त अवतारो के लिए चाहे कितना भी सम्मान- 
जनक हो, मनुष्य के लिए यह सिद्धान्त सिवाय इसके कोई चारा नहीं छोडता 
कि वह भगवान्‌ से प्रार्थना करता रहे कि हे नाथ अब आकर हमे इस प्रपच से 
उबारो। इस प्रकार इतिहास में मनुष्य का स्थान बहुत गौण हो गया । 
या तो इतिहास लिखा ही नहीं गया, और जब लिखा भी गया तो वह 
पुराण के रूप में भगवान्‌ की विचित्र लीला का बखान करने के लिए» 
लिखा गया। जब ईसाई धर्म के प्रचार के बाद यूरोप मे इतिहास 
लेखन भिक्षुओं के हाथ चला गया था, उस समय इतिहास लेखन 
शैली धर्म की बॉदी हो गई। अब इतिहास से सत्य और सम्भावना का 
कोई वास्ता न रहा। इतिहास अब मुअज्जिजो का भाण्डार हो गया। इस 
प्रकार धर्म की बलिवेदी पर सम्पूर्ण रूप से इतिहास को चढा दिया गया। ऐसी 
धॉधली करीब एक हजार वर्ष तक चली। पन्द्रहवी सदी में ह्यमनिज्म की लहर 
ने इतिहास के क्षेत्र मे धर्म-याजको की इस मनमानी को खतम कर दिया और 
लियोनार्डों ब्रूनो (१३६९-१४४४), मेकियावेली (१४६९-१५२७) आदि 
लेखक इतिहास को पादरियो के स्वर्ग से उतार कर मरत्येंछोक पर ले आये, 
किन्तु यह मर्त्य बडे छोगो का मर्त्य था। 

२--इंतिहास ऊलजलूल गतियो का सग्रह---लीलावाद से ही बिलकुल मिलता 
हुआ वह सिद्धान्त हें जिसमे इत्तिहास की ऊलजलूल गतियो का सग्रह-मात्र बतलाया 
जाता है, ये लोग इतिहास को समभने में अपने को इतना असमर्थ पाते हैँ कि 
वे उसे आदि से अन्त तक ऊलजलूल तथा नियमहीन समभकर, सन्‍्तोष कर लेते 
है। ये लोग इतिहास की अन्तनिहित शक्ति को समभने की चेष्टा नही करेगे, 
यह तो साफ है, ऐसे लोग उपलब्ध साधन तथा सम्बन्धो को समभझने की 
कोशिण न कर केवल घटनावलियो को देखते हे, और इन घटनावलियो में कोई 
योग सूत्र निकालने मे असमर्थ होकर ऊलजलूल का नारा देते हें । यह ऊलूजलूल 
बात + लीलावाद--ईब्वर है। सच कहा जाय तो यह कोई सिद्धान्त; ही 
नही हू। ' 
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३--इतिहास का आकत्मिक सिद्धान्त--इसी से मिल्या-जुलता एक 


दे 


०-० इतिहास डालता अजिप्रिजओ5 आकस्मिक $ चघटनाऊ न्‍् कद समह 
दसरा दृष्टिकोण यह हैं कि सारा इतिहास केवल आकस्मिक घ्टनाओ का सम्ह- 


सम लक प्य्े लोग अकर्मण्य जाए की क्ले जे छेचदला उस वात ही उडान नजद्फिे उम: 
चर हैं। एस लांय अकमण्य तराक स केंचेलते इस वात्त का उडडान रक्त रहत 


है कि एक अमृक घटना घटित हुई, इसलिए ऐसा हुआ, तथा एक अमुक घटना 
घटित न होती तो ऐसा व होता । यह दृष्टिकोण केवल उड़ानों तक ही सीमित 
ही गे ने ऐतिहासिक घटनाओं को लेकर इस वात को प्रमाणित 
करने की चेष्टा की है कि मानो आकस्मिक घटनाये ही इतिहास की परिचालिका 


शक्ति है। आकस्मिक घटनाओं को इतिहास की परिआलिका गक्त्ति माननेवाले 
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इतिहास की गति को मोड़ने में समर्थन करनेवाले लोग एुक- 
एक छोटी घटना को कितना महत्त्व देते हे यह आगे दिये हुए उदाहरणों से 
जात हो जायगा। लोग आमतौर से यह कहते हे कि यह जो रुपया उछालछा 
गया, या टिकट निकाला गया, तथा इसके फलस्वरूप भाव्यों का निर्णय हो 
गया, किसी को छाटरी से हजारो या लाछो रपये मिल गये इसमे कौन-सा 
नियम काम कर रहा है। क्‍या इस प्रकार की घटना सरासनर झ्ाकस्मिक नही 
हैं * यदि गहराई के साथ सोचा जाय तो इससे भी नियम ज्ञात होगे। यदि एक 
रुपये को ठीक उसी तरह से उत्तना ही दवाव देकर उतने ही जोर ने उछाला 


जाय और हवा उतनी ही ठेज न हो तो इसमें कोई सन्देह नहीं कि उरावर वे 
दर ए्‌ 4 ९ 


न्देह 
ही परिणाम होगे। इस वात को अस्वीकार करना एक साधारण दश्यमाव 





वात को जस्वीकार करना होगा । इसको मानव छेने एर फिर आकम्मिक्ता 
कहाँ रही ? रहा यह कि हम इस प्रकार अपने हाथो के दवाव को नियत्रितत 
नही कर सकते या नही कर पाते, यह दसरी वात है किन्तु इससे नियम में कोई 
फरके नही जाता। पाँसा और कौड़ी आदि के गिरने में सी इसी प्रकार के नियम 
हैं। यह भी अक्सर कहा जाता है कि सिर पर आकस्मिक रूप से छठ गिर 
पडी, छत का यह गिरना अश्त्वाणित होने पर सी छत के नियमानुसार ही 
यह गिरना हुआ, इसमें कोई सन्देह नहीं। अब रहा यह कि जिस समय छत्त 
इस प्रकार अपने ही नियम के कारण गिरने ही वाली है, ठीक उसी समय उसके 
लीचे या उसके पतन के दायरे मे कौन-कौन व्यक्ति होगे, और इन व्यक्तियों 
में से किसको कितनी चोट छंगेगी या नही लगेगी, ये सव भी नियमानुसार घटित 
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होते हे। इसमे कही भी कोई आकस्मिकता नहीं है। यदि कहा जाय कि छत 
का गिरता, और ठीक उसी समय उसके नीचे उपस्थित होने का सयोग ही 
आकस्मिकता है, तो यह केवल शाब्दिक बारीकीमात्र होगी क्योकि दोनो 
चघटनाये अपने-अपने नियम से एक ही समय में घटित हुई हे। इसलिए जिसे 
हम आकस्मिक कहते हे, वह केवल ज्ञात गक्तियो की अज्ञात क्रियागीरूता या 
अभी तक केवल आशिक रूप से ज्ञात जक्तियो की अज्ञात क्रियाणीलतामात्र है। 
इस प्रकार की आकस्मिकता (यदि वह बुरी है) से बचने और (यदि वह अच्छी 
है, तो) उसकी पुनरावृत्ति करवाने का उपाय यह हैँ कि हम अधिकतर ज्ञान प्राप्त 
करे, न कि यह कि सिर पर हाथ धरकर बेठ जायें कि जो मजूरेखुदा होगा, वही 
होगा। आकस्मिकत की हमारी परिभाण हमें और क्रियराणीलता तथा 
अधिकतर नानहरण के लिए उदबुद्ध करती है, न कि कुंसरकार ग्रस्त वनाकर 
हमे पगु बनाकर बेंठा देती हें। आकस्मिक घटनाओ के सम्बन्ध मे आकडा-णास्त्र 
कुछ बहुत मजेदार बाते बताता हैँ । उदाहरण स्वरूप कलकत्ता की सडको पर 
द्राम और मोटर से जितने मनुप्य सालाना मरते हे, उनका एक औसत है, और 
अ्रति साल दुर्घटलाओ की सख्या इसी आकडे के इदं-गिर्द रहती है। इस प्रकार 
डकंती तथा हत्या की भी वात है, अपराध वेज्ञानिक से पूछने पर ज्ञात होगा कि 
किसी एक साल में जितनी डकंतियाँ और हत्याये होती हे, उनकी सख्या कुछ 
नियमो से निर्णीत होती हे। यदि सूखा पडा या किसी भी कारण से अन्न 
दुष्प्राप्प हुआ तो सम्पत्ति-सम्वन्धी अपराध अधिक होगें। पहले नदियों में वाढ 
आना, एक आकस्मिक घटना समभी जाती थी, और सैकडो गाँव जब तव डूब 
जाते थे, किन्तु मनुप्य के ज्ञान की वृद्धि के साथ-साथ अब यह सम्भव हे कि इस 
प्रकार ख़तरनाक परिस्थिति में रहनेवाले गाँववालो को पहले से वाढ की खबर 
दे दी जाय, जिससे वे अपनी रक्षा कर सके। इस प्रकार ज्ञान की वृद्धि के साथ- 
साथ हम कम से कम वाढ को पहले से जान जाने में समर्थ हो गये, अर्थात्‌ उसकी 
आकस्मिकता बहुत कुछ घट गई। विज्ञान की अधिकतर उन्नति के साथ-साथ 
न केवल इन कथित आकस्मिक घटनाओ को पहले से जानना सम्भव होगा, 
बल्कि इन्हे रोका भी जा सकेगा। पहले हेैजा चेचक आदि वीमारियाँ अपदेव- 
देवियों के कोप से उदभूत अर्थात्‌ दूसरे जन्दों में आकस्मिक समभी जाती थी, 
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किन्तु अब विज्ञान की उन्नति के साथ-साथ यह जान लिया गया हैँ कि किन 
परिस्थितियों मे ये रोग होते है, इसलिए इनको या तो होने ही नहीं दिया 
जाता, या ज्योही प्रथम प्रकोप का लक्षण दिखाई पडता है, त्योही तरह-तरह 
के इन्जेक्शन, विष निवारक ओषधि तथा अन्य उपचारों से इनको नियत्रित कर 
दिया जाता है। विज्ञान के कारण इनकी आकस्मिकता बहुत कुछ ख़तम हो 
गईं। कुछ अवान्तर होते हुए भी यहाँ गलतफहमी से बचने के लिए यह बतला 
दिया जाय कि भारतवर्ष में जो आज भी हजारो व्यक्ति इन रोगो से मरते हे, 
इसका कारण आकस्मिकता नही है, बल्कि यहाँ की सरकार की इन मृत्युओ के 
प्रति उठासीनता हैं! फोजो की छावनियाँ भी तो भारतवर्प में हे, किन्तु उनमे 
ये रोग घुस तो जायें, यदि कभी घुस भी जाते हे तो फौरन रोग का गला दवा 
दिया जाता है। 

४--दर्देदानियाल का सिंगनल. सिराजनो, आरियो का मतवालापन, किल्यो- 
पेन्ट्रा की नाक--अब हम ऐसी घटनाओ पर आते हे, जिनके सम्बन्ध मे यह 
कहा जाता है कि एक घटना ने इतिहास का चेहरा बदल दिया | 'ऐसा कहा जाता 
है कि १९१४-१८ के महायुद्ध के हमले के अवसर पर यदि दरेंदानियाल पर 
एक विशेष सिगनल देनेवाला देख लिया जाता तो उसी वक्‍त ब्रिटिण फोजों 
की विजय हो जाती, न केवल हजारो के जीवन बच जाते, और कुस्तुन्तुनिया 
पर रूसियो का कब्जा हो जाता, वत्कि १९१७ की रूसी कान्ति भी न हो पाती। 
उस हालत में जो समाजवादी राष्ट्रो का सघ बना है, उसकी नौबत न आती, 
और दुनया के इतिहास की सारी गति ही बदल जाती ।* इसी प्रकार कहा 
जाता है कि यदि सिराजवो मे आर्क ड्यूक फर्डिनेण्ड की हत्या न होती तो १९१४- 
१८ का महायुद्ध न होता। फ्रेंच राज्यक्रान्ति के इतिहास से इसी प्रकार यह 
वतलाया जाता हैँ कि यदि एक विशेष व्यक्ति शराव पीकर मतवाला न हो जाता, 
तथा एक विशेष समय पर पानी न वरसता तो रावसपियर मारे न जा सकते, 
तथा फ्रास के इतिहास की उछ दूसरी ही शक्‍ल होती । पासकाल ने इसी किस्म 
का एक उदाहरण देते हुए लिखा हूँ कि यदि किल्योपेट्रा की नासिका छोटी 
होती तो ससार का चेहरा बदल जाता। 
जकरकरओ 
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. ५--रूस की हार का कारण--अब हम इनमे से एक एक घटना को लेकर 
देखेगे। पहली घटना को ही लेते ह। हमे यह स्मरण रखना चाहिये कि 
जिस समय रूस (स्मरण रहे उस समय जार रूस के शासक थे) १९१४-१८ 
के युद्ध मे जामिल हुआ था, उस समय वह एक अवैधानिक सामन्तवादी राष्ट्र 
था। जन, धन, सब तरह से वह कमजोर था, और उसे आधुनिक यत्र सम- 
न्वित सेना से भिडना पड रहा था, ऐसी हालत मे रूस की हार करीब करीब 
निश्चित थी। रहा यह कि यह हार किस प्रकार होती, यह शायद इस मानी 
में आकस्मिक घटना से निर्णीत हुई कि क्‍या परिस्थितियां थी। उनके सम्बन्ध 
में हमे व्यौरेवार ज्ञान नही है।? 

६--१९ १४-१८ के युद्ध के पृष्ठभूमि--दूसरा जो सिराजवों वाला 
उदाहरण दिया गया हे, वह भी अकेला किसी बात की व्याख्या नहीं करता । 
आकंड्यूक फर्डिनेन्ड की तरह बहुत से बडे बडे ऐतिहासिक रूप से प्रसिद्ध व्यक्तियों, 
राजाओ की हत्या हो चुकी है, किन्तु उन सब की ह॒त्याओं पर महायुद्ध नही छिडा । 
१९३४ के नवम्बर में फ्रास में यूगोस्लेविया के राजा अलेक्जेन्डर की हत्या 
केरीब करीब उन्ही परिस्थितियों में हुई, जिनमे आककंड्यूक फर्डिनेन्ड की हत्या 
हुई थी। उनके साथ ही मोशिये वार्थ मारे गये। इस ह॒त्याकाण्ड के पीछे 
अन्टनपवलिच था, जो हगरी तथा इटली और बाद को नात्सी जर्मनी का 
एजेन्ट बना । १९४० की नात्सी नव व्यवस्था मे यह व्यक्ति कठपुतल्ीी सरकार 
का प्रधान बनाया गया। संक्षेप में एलेक्जेन्डर की हत्या राजनेंतिक थी यह 
अर्क करने का कारण भी था कि इस हत्या के पीछे सरकारों के हाथ है, फिर 
भी उसके फलस्वरूप कोई युद्ध नही हुआ ।* इसीलिए यह स्पष्टहै कि १९ १४-१८ 
के युद्ध का कारण आर्कड्यूक फडिनेन्ड की हत्या नहीं है, वल्कि जिन 
परिस्थितियों मे वह घटना घटित हुई, या इससे अधिक अच्छा यह कहना होगा 
कि जिन परिस्थितियों में हत्या भी एक परिस्थिति हो गई, उन परिस्थितियों 
के कारण युद्ध हुआ। जिन परिस्थितियो मे यह हत्या छटित हुई यदि उन 
परिस्थितियों मे यह हत्या घटित न होती तो वह युद्ध का कारण कदापि नही 
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हो सकती थी। स्मरण रहे कि ऐसी आकस्मिक घटनाओं का मूल्य शून्य नहीं 
है, क्योकि आखिर कथित आकस्मिके घटना भी तो एक घटना हैँ) उसका 
अपना कुछ असर होगा ही, किन्तु उस घटना का असर एक घटना से अधिक 
इस अर्थ में हो सकता हैं, और गायद इसी कारण वे ऐतिहासिक समझी जाती 
है कि उतके आइने के अन्दर उस समय के समाज में जो असग्रतियाँ मोजूद 
हूँ वे एकाएक ऐसी खाई के रूप मे प्रकट हो जाती है, जिसे पाटा नही जा सकता । 
इस प्रकार एक घटना होते हुए भी वे बारूद खाने मे डाछी गई चिनगारी की 
तरह विपफोट करने में समर्थ दिखलाई देती हें। यह इसलिए लिसा हे 
कि असल में वारूद ही असली कारण हे, चिनगारी तो केवल एक द्रुतकारी 
तात्कालिक कारण मात्र है। 

१९१४-१८ के युद्ध को गहराई के साथ अध्ययन करने पर यह ज्ञात हो 
जाता हैँ कि यह महायुद्ध कोई आकस्मिक घटना नहीं थी। १९वीं सदी 
के अन्त तक ही जर्मन ओर बृटिग साम्राज्यवाद के बीच का विरोध इतना 
तीत्र हो चुका था कि किसी भी समय लडाई छिड सकती थी । गत शताब्दी 
के अन्त में ही पिछडे हुए जर्मन पूंजीवाद ने बढते बढते न केवल वृटिश पू जीवाद 
को पकड लिया था, वल्कि वह भारी उद्योग धवो में जिनमे लौह व्यवसाय 
मुख्य हैं तथा यान्त्रिक संगठन और कलाकौशल में उसको पार कर गया था। 
बीसवी सदी तक यह होड बढते बढ़ते इस दरजे तक पहुँच गई थी कि दोनो 
शक्तियों ने समझ लिया था कि अदूर भविष्य में युद्ध क्षेत्र मे ही इस बात का 
'निपटारा होगा कि विज्व बाजार पर किस जक्ति को दौर दौरा रहेगा। 
जमंनी ने अपनी नौसेना को बढाना शुरू कर दिया था, और खुल्लम खुल्ला उप- 
निवेशों की माँग करता जाता था। वृटिण पूजीवादी भी इस तेयारी के 
बात से वेखबर नही थे, और इस प्रकार लडाई के बादल क्रम घिरते चले 
जा रहे थे। इन्ही दो शक्तियो की शत्रुता के इदे गिर्दे अन्य तमाम शक्तियाँ 
भी, कोई इस तरफ कोई उस तरफ एकत्रित होती जा रही थी। १९१२ में 
पहली बार तथा १९११ में दूसरी वार यह लडाई छिडते छिडते टल गई थी ।९ 
इससे यह स्पष्ट हैं कि १९१४-१८ के महायुद्ध की नीव आकंड्यूक फार्डिनेन्ड 
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के जन्म के पहले से पड चुकी थी, इसलिए उनको, उनकी ह॒त्या को या उनके 
हत्यारे को महायुद्ध कराने के लिए जिम्मेदार सम कना केवल असली सामाजिक 
गक्तियों को न समझकर इधर उधर भटकना है। 

७--रामायण, महाभारत, ट्राय के युद्ध का कारण स्‍त्री हरण नहीं-- 
हमे युद्ध के असली कारणों को उस समय की सामाजिक आथिक अवस्थाओं 
में ढेंढना चाहिए न कि घटना विज्ञेप पर उसकी सारी जिम्मेदारी लाद देनी 


७ 
का 


चाहिए। यूद्ध के असली कारणों की खोज करने का साहस न कर इुछ वर्जुआ 
लेखकों ने यह अजीब सिद्धात भिडाया है कि यौन इच्छा के कारण युद्ध होते 
है। जब यह कहा गया था कि सीता के लिये राम-रावण का युद्ध हुआ था 
हेलेन के लिए ट्राय का ध्वज हुआ, या द्रौपदी के कारण महाभारत हुआ तो वह 
कुछ हद तक देखने में तो सत्य ही ज्ञात होता था, किन्तु युद्ध के लिए यौन सिद्धान्त 
तो नितान्‍्त हास्यास्पद ज्ञात होता है। राम को हिन्दुओ ने जो अवतार करके 
माना है, वह एक साम्राज्य निर्माता के नाते हे । यह भक्ति उसी प्रकार की है 
जिस प्रकार वृटिग जाति के लोग क्लाइव था वारेन हेस्टिग्स मे भक्ति रखते 
हैं। यदि एकाथ स्त्री के हरण या यज्ञ में विघ्व का वहाना न होता तो आये- 
गण अनायों के देशों पर कब्जा कैसे जमाते जाते। आर्यो ने सारे भारतवर्ष 
को जो जीता तो वह स्त्री हरण के बहाने से नही जीता। भिन्न भिन्न समय में 
भिन्न भिन्न कारण बतलाये गये; कभी यह वहाता लेकर अनारयों पर हमला कर 
दिया गया कि वे ऋषियों पर अत्याचार करते हे, य्ग यज्ञ में विध्त पहुँचाते 
है, कभी यह वहाना लिया गया कि आये स्त्रियो के साथ अनार्यों ने ज्यादती 
की, किन्तु असली कारण साम्राज्य की इच्छा बल्कि नई जमीनो की भूख थी। 
इस सम्बन्ध मे द्रप्टव्य यह है कि यज्ञ मे विष्ववाला वहाना“चीन में चीनियो 
द्वारा पादरियों पर होनेवाले कथित अत्याचार के बहाने से कोई अच्छा बहाना 
नहीं था, और न स्त्री हरणवाला बहाना उस वहाने से अच्छा था जिसकी 
बाइ लेकर अमेरिका के इवेताग गण वहाँ के हब्णियों को लिच करते हं। यदि 
महाभारत और रामयण के युद्ध हुए हो तो वे सामाजिक आश्िक हितो में 
गम्भीर सघपों के कारण हुए, सीताहरण या दुंगासन हारा द्रोपदी का अपमान 
अश्िक से अधिअ उत्तेजक कारण रहे होगे। इसी प्रकार द्वाय वा वश 5 


बा क 


४ ऐतिहासिक भौतिकवाद 


व्यापारी जातियो का युद्ध था। हेलेन ऐसी सुन्दरी स्त्रियों का हरण उन 
दिनो रोज की बात थी। हम जब भारतीय पुराण की ओर लौठते हे तो इस 
बात के और भी स्पष्ट उदाहरण पाते हे कि केवल स्त्री हरण के कारण भयकर 
युद्ध नही हुआ करते। स्त्री हरण या इस प्रकार का कोई भी तात्कालिक कारण 
सामाजिक विस्फोट करने में तभी समर्थ होता हे जब आथिक, सामाजिक शक्तियाँ 
'पहले से परिपक्व हो चुकी हो, और उनमे केवल घोडा दबाने भर की जरूरत 
रह गई हो। नहीं तो एक घटना में कभी यह शक्ति नहीं होती कि वह 
समाज में इस प्रकार का आलोइन उत्पन्न कर दे कि वह एक महान युद्ध का रूप 
धारण करे। महाभारत में ही हम देखते हूँ कि कृष्ण की मृत्यु के बाद उनकी 
स्त्रियों को आभीरगण हरण कर ले गये, किन्तु इस घटना के कारण कोई 
सी महाभारत नहीं हुआ। ऐसा दिखाया गया हैं कि जिस कृष्ण को अपने 
जीवन काल में ही स्वय भगवान्‌ का पद मिल गया था, उनकी स्त्रियो को एक 
असभ्य जाति के लोग हरण कर ले गये, और किसी के कानो पर जूं तक नही 
रेगी। रावण ने सीता को हर कर लका की अद्योक वाटिका में छिपा रखा था, 
वहाँ से तो उन्हे दूँढ निकाला गया, किन्तु कृष्ण की स्त्रियो के लिए किसी ने 
अँगुली भी नही उठाई। इससे क्‍या सूचित होता है ” इससे यही सूचित होता 
हैं कि स्वय स्त्री-हरण युद्ध कराने के लिए कारणो मे से एक होने पर भी 
एकमात्र कारण नहीं हो सकता। 

८--युद्ध के सम्बन्ध में यौन सिद्धान्त--बुर्जआ वैज्ञानिक लेखको ने दूसरी 
ही तरह से यौन आवेदन (5८४८०) प८४४86) को युद्ध का कारण माना हैं। 
इस मत के अनुसार सब खुराफातो के पीछे स्त्रियाँ ही हैं । अपराध विज्ञान में भी 
एक ऐसा मतवाद है जो प्रत्येक अपराध की पृष्ठ भूमि मे एक स्त्री को ही देखता हैं, 
किन्तु उस विज्ञान में भी यह प्रमाणित हो चुका है कि अपराधों का सामाजिक 
रूप से अध्ययन सम्भव हैं। फिशर और दुबुआ ने यह लिखा है कि मामूली 
समयो में व्यक्ति का यौन जीवन बहुत स्वादहीन होकर साप्ताहिक 
था प्रतिरात्रि के नियम में परिवर्तित हो जाता है, किन्तु इस एकरसता से बचने 
की इच्छा मनृप्य के मन में स्वंदा मौजूद रहती है । इसलिए बहुत से मनोवैज्ञानिको 
का यह मत हूँ कि युद्ध कराने मे जो कारण होते है, उनमे एक प्रधान कारण 
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यह भी है कि प्रात्यहिक यौन में कुछ परिवर्तेत लाया जाय | यह भी कहा गया 
हैं कि रक्त-पिपासा और कामपिपासा दोनो एक ही वृत्त के दो पहलू हे । बतलाया 
गया है कि यूद्ध के कारण कामपिपासा अधिक जागृत हो जाती है। नेपोलियन 
के सम्बन्ध मे यह कहा गया हैँ कि आगमस्व॒ुर्ग के युद्ध के समय उनको इतना 
कामोद्रेक हुआ कि फौरन एक स्त्री मेंगाई गई, और उन्होने उसके साथ सम्भोग 
किया। ४सी प्रकार एक मेजर के सम्बन्ध मे यह कहा गया है कि जिस समय 
वह दुर्बनि के जरिये युद्ध के दृष्य देख रहा था, उस समय इतना जबर्दस्त तरीके 
से उसका कामोद्रेक हुआ कि उसने हस्त से अपने को स्खलित कर लिया। यह 
भी कहा गया है कि युद्धकाल मे स्त्रियों में विशेष रूप से कामोद्रेक होता है, 
इसलिए वे युद्ध के दिनो मे जल्दी से जिस किसी को आत्मसमर्पण करती हुई 
पाई जाती हे। जर्मन यौनतत्त्व विशारद इवान व्लारव ने १९१४-१८ के युद्ध 
के दौरान में यह सिद्धान्त पेश किया कि थह युद्ध-जर्मनी के शत्रुओं की सादवादी 
(590॥8:)* प्रवृत्तियो के कारण हुआ है। यह भी कहा गया है कि 
यद्धकाल में सब सामाजिक बन्धन ढीले हो जाते है, इसलिए लोग बन्धनों 
से छुटकारा पाने के लिए युद्ध चाहते हे । इटालियन वैज्ञानिक अध्यापक गैलों 
तो यहाँ तक पहुँच गये हैं कि उनके अनुसार राजनेतिक और आशिक उद्देब्य 
महज बहाने है, असली उद्देश्य तो यौन होता है। अवश्य इसके विपरीत जर्मन 
लेखक फैलिण्डायर का कहना हे कि युद्ध के कारण यौन सहजात अवदमित 
होता है। सुधीन्द्रछाल* राय नामक एक भारतीय लेखक इस मत पर टीका करते 
हुए यह कहते हे कि कदाचित्‌ सत्य इन दोनो स्लीमाओ के बीच में है। सच बात 
तो यह हूँ कि सत्य इन दोनो मतो से कोसो दूर हैँ । यह दृष्टिकोण ही गलत है । 
मनुष्य. सामाजिक अवदमनों से (॥7॥077075) ऊव चुका हैं 
इसलिए वह आदिम अवस्था मे लौट जाने की सुविधा प्राप्त करने के लिए 


। यह शब्द काउट साद के नाम पर वना हू। यह व्यक्ति वहुत ही निप्ठुर 
था, विशेषकर वह जिन स्त्रियों के साथ यौन-मम्बन्ध स्थापित करता था उन्ही 
के साथ निष्ठुरता करता था। सादवादी बब्द का अर्थ इस प्रकर अत्यन्त निष्ठ्र, 
साथ ही यौन-रूप में भी निष्ठुर लिया जाता है। 
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युद्ध चाहता हें, इस वात को मानने के वजाय सत्य वल्कि इस एकागी मत में 
भी अधिक हैं कि यद्ध हृब्य के उत्पादक व्यापारीयण णद्ध करा देते है। यदि 
हम यह माने कि पेशेवर सेनिक तथ्ग सेनापतिगण युद्ध करा देते हे जिससे उनको 
तरक्की का मौका मिले, तो यह युद्ध के यौन सिद्धान्त विक वृद्धि-सगत 
हैँ। यह वाद सहो हैँ कि युद्धॉकाल मे यौन सदाचार गिथिल हो जाता है, 
किन्तु इसका कारण युद्ध में की गई निष्ठुरता या नरहत्या नहीं है। युद्ध के 
कारण जो दम्पत्ति विछुड जाते हे, तथा हर समय मोर्चो पर मृत्यु का जो भय 
बना रहता है, साथ ही किमी आदर्ण की पुकार नही होती, तो मोर्दो के सैनिकों 
में, साथ ही जिन स्त्रियों को वे घर पर छोड आपे है, उनमे यौन सदाचार 
का शिधिल हो जाना कोई आच्चर्य नही हूँ। युद्धकाल मे जिन्हें जीवन के मूल्य 
(एथ८५ ० 0) कहते हे--हम किसी चिरन्तन मूल्य की ओर इगारा 
नहीं कर रहे हें--वे वहत तेजी के साथ बदलते हैँ । युद्धकारू 
देश की हालत की खराबी, साथ ही वर्लआ देश में किसी प्रकार जाद्श का 
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हैं। फिर यह को |य नियम नही है कि युद्धकाल में यौन सदाचार शिथिरू 
ही हो जाय। यह इस वात से ज्ञात होता हे कि १९४१-४५ के सोवियद- 
जसंन युद्ध से रूस से किसी प्रकार यौन सदाचारगत झिथिरता देखने में नही 
आई, वल्कि इस वात पर दूसरे मित्र देशो से रसद ले जानेवाले लोगो ने दुख 
प्रकट किया है कि वे जब अमेरिका या इंगल्ूंड से सामाव लेकर रूस से पहेचे, तो 
वहाँ उनका खूब आदर हुआ, किन्तु वहा की स्त्रियों ने उतको किसी भी प्रकार से 
पुरुष रूप में देखने से इच्कार किया । केवल एक मोचे से ही नही वल्कि मुर्मान्स्क 
से छेकर सुदर दक्षिण के सब मोर्चो की रूसी स्वियो के विरुद्ध इन भाड़े के टटट- 
सेनिको की ओर से एनी शिकायत आई 

फते हैं कि यौन इच्छा ने युद्धों की उत्पत्ति कर प्राप्त करने का 
जो तरीका है, वह गलत विज्ञान हैं, और इस गरुत विज्ञाव का आविष्कार 
असली कारणो पर राख डालये के लिए किया गया हें। इन लोगों के कयन 
का यदि विसेषण किया जाय तो इसका अर्थ यह होगा कि यृद्ध प्रकृत्ति का नियम 
हैं इसलिए अपरिहार्य है, किन्तु बात ऐसी नहीं है। साम्यवाद स्थापित होते ही 





इतिहास के सम्बन्ध में विभिन्न भ्रान्त सिद्धान्त ९७ 


>क 


तथा सब जातियो का आत्म-निर्णय का अधिकार प्राप्त होते ही यद्धों के लिए 
कोई गुंजाइश नहीं रहेगी। १९१४-१८ के महायुद्ध मे इंगलेड की सुप्रसिद्ध 
अभिनेत्री मेरी पिकफोर्ड तथा फ्रास की सुन्दरी गेवी डेसलिस लडाई मे भर्ती होने- 
वाले प्रत्येक स्वेच्छासेवक को एक चुम्बन देती थी। इससे भी यह सिद्ध नहीं 
होता कि यौन इच्छा से युद्ध उत्पन्न होते हे, बल्कि इससे यही सिद्ध होता है कि 
युद्ध जब अन्य कारणो से आ गया तो सरकारे स्त्रियो के रूप-पौवन को इस्तेमाल 
कर अपनी तोपो की खूराक तैयारकरती है। इसी प्रकार माताहरी इत्यादि गुप्त- 
चरियो ने जो रूप-पौवन दिखाकर ग्प्तचरी का काम किया, उससे भी यही सिद्ध 
होता कि युद्ध से जिनको फायदा है, या कम से कम जो समभते हैँ कि उन्हें 
फायदा होगा वे स्त्रियो का अत्यन्त गहित रूप से व्यवहार कर अपना उल्लू सीधा 
करते हे। अवश्य इस विषय मे यह मानना पडेगा कि माताहरी आदि ने जो 
कुछ किया, वह कोई नई वात नही थी, ईसा के कई सौ वर्ष पहले कूटनीतिज्ञ 
कोटिल्य इसे सम्बन्ध में जो कुछ लिख गये है, उससे वे ऐसे कूटनी तिज्ञो के पूर्व- 
पुरुष सिद्ध होते है, क्योकि वे लिख गये हे कि परित्राजिकाओ के रूप में 
गुप्तवरियों की नियुक्ति की जाय। 
९---रावसपियर की शक्ति का अन्त आकस्मिक घठनताओ के कारण हुआ ? --- 
हम युद्ध की आलोचना करते करते कुछ बहक गये हे, इसलिए फिर एक बार इति- 
हास के आकस्मिक सिद्धान्त पर छौट चले। फ्रेच राज्यक्रान्ति (१७८९) के दौरान 
में हमे एक जगह पर कुछ ऐसी घटनाये मिलती हे जिनके सम्बन्ध में यह कहा 
जा सकता है कि वे आकस्मिक घटनाये थी, और यदि वे घटित न होती तो इतिहास 
किसी और ही धारा में प्रवाहित होता । जिस समय ९ थर्मीडोर (२८ जुलाई ) 
१७९४ के कन्वेनशन के फलस्वरूप रावसपियर तया उनके मुख्य साथीगण गिरफ्तार 
कर लिए गये, उस समय जब इस बात की खबर उनके साथी पलेरियों के पास 
पहुँची जो उन दिनो मेजर थे, तो उन्होने कट रावसपियर तथा अपने मित्रो को 
, मुक्त करने की योजना बनाई। फौरन उन्होने शहर के दरवाजो को बन्द कर 
दिया, और खतरे की घटी बजवानी श॒रू कर दी, साथ ही उन्होने सब जेलरों 
को खबर कर दी कि कोई भी इन कैदियों को अपनी जेल में लेना स्वीकार न करे। 
खतरे की घटी सुतकर जनता फौरन इकट्ठी होगई, किन्तु कन्वेनशन भी कोई घास- 
फा० ७ 
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फूस नही थी, उसके अपने अधिकार तथा अपनी सेना थी | इसलिए यह जरूरी 
समझा गया कि कोई सामरिक नेता जनता का नेतृत्व करे, तदनुसार ऑरियो 
(]००४१04) की पुकार हुई, किन्तु वे उस दिन गराव के नणे मे इतने चूर थे 
कि उनसे कोई कार्ये-क्रम करवाना मुश्किल था। इस प्रकार इस व्यवित्त के 
आकस्मिक रूप से गराव पीकर मतवाला होने के कारण रावसपियर को छुडाने 
के लिए एकत्र जनता की नेतृत्व न मिल सका | इसके वाद भी आशा 
बिल्कुल खतम हो गई, ऐसी बात नहीं। जनता फिर डटी रही। 
दोनो तरफ से तैयारियाँ होती रही, किन्तु ठीक आधीरात के समय वडे जोर 
से वर्षा शुरूहो गई, और इस कारण जनता अपने घर चली गई। नतीजा 
थह हुआ कि रावसपियर को मुक्त न किया जा सका। कन्वेनगनन की ओर से 
आए हुए एक पुलिसवाले ने उनके जबड़े पर एक गोली मार दी, और वे 
हिरासत में रहे, बाद को रावसपियर का सिर काट लिया गया। 

रावसपियर की मृत्यु केवल एक व्यक्ति की मृत्यु नहीं, वल्कि एक धारा 
की मृत्यु थी। यह कहा जा सकता हैँ कि रावसपियर जनता के अंसली प्रतिनिधि 
थे, इसलिए उनकी मृत्यु से फ्रान्स के इतिहास मे एक नये कदम की सूचना 
मिली। हमे इसके व्यौरे से जाने की आवश्यकता नही है, क्योकि फिर तो हमे 
सारी फ्रेन्च राज्यक्रान्ति की पृष्ठभूमि को समझना पडेगा। यहाँ केवल प्रश्न 
इतना हैं कि क्या एक सामाजिक धारा केवल एक व्यक्ति के आकस्मिक रूप 
से शराब पीकर वेहोश हो जाने या मध्यरात्रि में आकस्मिक, रूप से पानी बर- 
सने के कारण बदल गई ? देखने में तो रावसपियर की असफलता इन दो आक- 
स्मिक घटनाओ के मत्थे मढ दी जा सकती हे, किन्तु तथ्य कुछ और ही है। 
पहली वात तो यह हैं कि रावसपियर ने जिस आतकवाद के युग (.8 '['रकाट्या) 
का प्रवर्तन किया था, पूँजीवादी वर्ग को उसकी अब आवश्यकता नही थी। 
सामन्तवादी वर्ग निर्णयात्मक रूप से पिट चुका था, आगे रावसपियर के रहने 
से उठती हुई साम्यवादीधारा के वलशाली हो जाने का डर था। इसलिए उठते 
हुए पूंजीवादी वर्ग के निकट रावसपियर की अब कोई ऐतिहासिक आवश्यकता 
नही थी। रावसपियर के अन्त के सब कारण तैयार थे। 

फिर उन आकस्मिक घटनाओ को ही लिया जाय, जिनके बल पर यह 
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कहा जा सकता है कि रावसपियर का अन्त इन्ही के कारण हुआ। रावस- 
पियर को जब उनके दोस्त भगाकर टाउनहाल में ले भी आए, तो उस समय 
कुछ ने कहा कि सेना के प्रति एक ,अपील प्रकाशित की जाय, किन्तु 'रावस- 
पियर ने अन्त तक वेधानिक आपत्ति करते हुए कहा कि यह अपील किसकी 
ओर से की जाएगी। इसके पहले भी रावसपयिर ने भागने से इन्कार किया 
था। कहना न होगा कि ऐसा व्यक्ति' समाजवादी क्रान्ति का वाहन नही हो 
सकता था। सच बात तो यह है कि पलोरियो उनको भगाकर टाउनहाल मे 
ले आये थे। रावसपियर ने इस अपील पर दस्तखत तब किये जब शत्रुओं ने 
उनको बिल्कुल घेर लिया था। लुई मादला ने तो यहाँ तक लिखा है कि जिस 
समय वे पकडे गये, उस समय वे अपने नाम के प्रथम दो अक्षर ही लिख पाये 
थे। फिर आरियो के शराब पीकर मतवाला होने की बात को भी हम अन्य 
घटना से सम्बन्ध विहीन आकस्मिक घटना नहीं कह सकते। जब आरियो को 
कई दिन से पता था कि कनवेन्शन और रावसपियर में जीवन मरण सम्राम हो 
रहा है, उस हालत में इस प्रकार बेंखबर होकर शराब पीने से उस संगठन 
का खोखलापन सिद्ध होता हें, जिसके आरियो, रावसपियर आदि नेता थे। 
फिर यदि एक आरियो ने शराब पीली तो जनता का नेतृत्व करने के लिए 
दूसरा नेता क्यो न मिला ? यदि इस संगठन की इतनी दमनीय दगा थी कि 
एक नेता के अतिरिक्त कोई नेता ही नही था, तो क्या उस संगठन के सम्बन्ध 
में यह कहना ऊुछ अत्युक्ति होगी कि उसकी कज़ा पहले ही आ चुक्री थी। 
फिर जनता को इस काम मे नेतृत्व की ही क्यो आवश्यकता हुई? जनता 
के अन्दर से नेता क्यो न निकल आये ? इसी पेरिस की जनता ने इसके पहले 
कई वार कितने ही कार्य बिना नेतृत्व के किये थे। वास्तील कारागार को 
तोडने से लेकर कितनी ही घटनाएँ ऐसी हुई जिनमे जनता ने अपना नेतृत्व 
अपने आप ऊकिया। नेतृत्व के वगैर जनता ने कुछ न किया, इसका अर्थ ही यह हैं 
कि जनता दहिविधे में थी। फिर मान लिया जाय कि नेता मिल भी जाता तो 
इसी जनता को गोलियो का सामना करना पडता, फिर वह वरसा से क्यो 
भाग खडी हुई। इसका अर्थ यह हुँ कि जनता के साथ रावसपियर का 
योगसूत्र शिथिल्ल हो चुका था, और जनता एक वहाना मिलते ही चल देने 
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को तैयार थी। फिर यदि जनता चली भी गई तो उसके साथ-साथ आरियो 
के जो गनरगण थें, वे क्यो चले गये ” थोडी देर के लिए यह मान भी लिया 
जाय कि कथित सब आकस्मिक घटनाये रावसपियर के पक्ष में घटित 
होती (जैसा मान लेना केवल कल्पना की उडान भरकर घटनाओ के इन्द्व- 
वाद से घटित होता है) तो भी जब रावसपियर की सामाजिक, आशर्थिक पृष्ठभूमि 
कमज़ोर हो चुकी थी तो वे जल्दी ही किसी और बहाने और तरीके से निकाल 
दिये जाते, इसमे सन्देह नही। आकस्मिक घटनाये केवछः सामाजिक गक्तियो 
को द्रुत या विलम्बित कर सकती है, उनका-स्थान नहीं ले सकती। इसी 
कारण मार्क्स ऐतिहासिक घटनाओ को आकस्मिक घटना मात्र नही समभठे, जो 
चाहे तो घटित होती, और चाहे तो घटित नही होती, और जिन पर मनुष्य 
का न तो कोई प्रभाव है न कोई नियत्रण। वे ऐतिहासिक घटनाओं की मान- 
वीय इच्छाओ तथा कामनाओ के परिणामों के रूप में भी देखते हे। इस 
मत के अनुसार यह स्पष्ट है कि मनुष्य जाति अपने भाग्य का पथ-प्रदर्णन 
तथा निर्णय कर सकती है। इतिहास कुछ नियमों के साथ काम करता है, और 
इन नियमों को मानकर ही समाज चलता हूँ ।'* 
१०--नारी का रूप भी अपने दायरे में एक सामाजिक शक्ति--क्लियो- 
पेट्रा की नाक आकस्मिक रूप से छोटी न होने के कारण विश्व इतिहास का 
रूप दूसरा हुआ, इस सम्बन्ध मे पासकाल का जो कथन है, वह इतना हास्या- 
स्पद है कि उस पर विचार करना ही अयुक्तियुक्त मालूम देता है। हो सकता 
हैं कि किसी सुन्दरी के रूप ने किसी वीर या उस समय के शक्तिआाली पुरुप 
पर प्रभाव डाला हो, और उसे वुछ हंद तक परिचालित भी किया हो, इस 
मानी मे यह कहा जा सकता है कि क्लियोपेट्रा ने जूलियस सिनर पर अपने 
सौन्दर्य का जादू डाला, किन्तु यह कहना कि इस सौन्दर्य ने समाज की गति को 
ही वदल दिया यह व्यर्थ की जल्पना मात्र हैं। स्मरण रहे सौन्दर्य भौतिक है, इसलिए 
यदि सौन्दययं का कुछ प्रभाव पडता हे तो वह प्रभाव एक भौतिक प्रभाव ही 
है। सौन्दर्य अपने दायरे में एक शक्ति है, और सब शक्तियो की तरह वह 
समाज की गति को द्वुतं था विरम्बित कर सकता है, किन्तु यह समभनता 
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कि दुनिया की सबसे सुन्दरी रमणी का सौन्दर्य भी आथिक सामाजिक शक्तियों 
के बिल्कुल विपरीत कुछ काम कर सकेगा, गलत है। अभी-अभी मिसेस सिम्प- 
सन की बात बहुत ताजी है। उनके सौन्दर्य का कहिये या प्रेम का कहिये जादू 
जार्ज पचम के ज्येष्ठ पुत्र पर चल गया, किन्तु वह इतिहास को किसी भी हृद 
तक न बदल सका। हाँ जो व्यक्ति सम्राट होता वह एक ड्यूक होकर रह गया। 
इँगलेड के उच्च वर्ग के लोग--जिनके हाथो में वहाँ का शासनसूत्र हें--- 
अपने प्रगतिशील विचारों की शेखी के बावजूद इस बात को गवारा करने के 
लिए तेयार नही थे कि एक (एंसी स्त्री जो पहले किसी साधारण व्यक्ति की 
स्‍त्री रह चुकी हो, उनके*देश की रानी बने। परिणाम यह हुआ कि राज- 
कुमार के सामने यह प्रश्न आया कि या ता वे अपनी प्रेयसी को छोडे या 
राज्य को। उन्होने राज्य को ही त्याग दिया। इस प्रकार जहाँ तक राज- 
कुमार के भाग्य के निर्णय की वात हैँ, वह भी मिसेस सिम्पसन के प्रेम या 
रूप के द्वारा नही बल्कि सामाजिक जक्तियो के द्वारा निर्णीत हुआ। यदि 
इंगलेड का शासक वर्ग इतना दकियानूसी न होता तो ड्यूक आफ विन्डसर 
ड्यूक न होकर कुछ और ही होते। इसके साथ ही हमे इस वात के स्वीकार 
करने में कुछ आपत्ति नही हे कि नारी का सौन्दर्य एक शक्ति है, और उसके 
नियमों को जानकर उसका सामाजिक इस्तेमाल”किया जा सवता है। प्रत्येक 
देश का प्रचार विभाग इन बातो को बखूबी सममभता हे। हमे इसके व्यौरे 
में जाने की आवश्यकता नही। 

११--आकस्मिक सिद्धान्त के कुछ और उदाहरण--जान गुन्थर ने अपनी 
पुस्तक ॥75766 >प0.० से ऐतिहासिक रूप से महत्त्वपूर्ण आकस्मिक घटनाओं 
के कई उदाहरण गिनाये हें। एक तो यह हैं कि यदि एक जर्मन जनरल लेनिन को 
एक बन्द गाडी मे रूस में दाखिल कराने पर राजी न होता तो रूस का इतिहास 
कुछ और ही होता। दूसरा यह हैँ कि यदि ट्राटस्की आवेश में आकर लेनिन की 
अन्त्येष्टि क्रिया के अवसर पर उपस्थित होने से अस्वीकार न कर देते तो रूस में, 
पाँच वापिक योजनाओ की नौवत न आती, यानी स्टालिन की न चल्ठ पाती। तीसरी 
घटना यो वताई जाती है कि यदि आस्ट्रियन पालियामेट के एक महत्त्वपूर्ण अधि- 
चेशन के अवसर पर एक सदस्य को मल त्याग की हाजत न होती, तो आस्ट्रिया 
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में डोल्फत शासन ही न. होता और मध्ययोरप* का चेहरा कुछ और ही होता । 
हमे बताने की जरूरत नही हैं कि ये घटनाये वहीं!तक सफल या असफल रही 
जहाँ तक वे सामाजिक, आ्थिक परिस्थितियों के अनुकूल या प्रतिकूल रही। 
इन तीनो घटनाओं से से प्रत्येक की जाँच करने पर हमे यही बात जात होगी। 

१२--हालवाख का इतिहास सम्बन्धी आणविक सिद्धान्त--१८वी सदी 
के यात्रिक भौतिकवादी हालवाख ने इतिहास के सम्बन्ध मे एक ऐसे दृष्टि- 
कोण का प्रतिपादन किया है, जो देखने मे आकस्मिकता का सिद्धान्त न होते 
हुए भी अन्तिम विश्लेषण मे आकस्मिकता के सिद्धान्त का ही एक दूसरा रूप 
है। हालवाख अपने भौतिकवाद से प्रेरित होकर इस नतीजे पर पहुँचे कि 
अणु तथा परमाणु से ही सारी दुनिया बनी है, इसलिए वे ही असल में इतिहास 
के निर्माता हे। वे इस सम्बन्ध में. यह परिणाम निकालते हे कि प्रकृति में 
प्रत्येक वस्तु सम्बद्ध है, उसमे प्रत्येक वस्तु क्रिया-प्रतिक्रिया शील है, प्रत्येक वस्तु 
हिलती-इुलती है, बनती है। एक भी अणु ऐसा नही है जो महत्त्वपूर्ण ज़रूरी 
हिस्सा अदा न करता हो, ऐसा कोई भी अद्य परमांण नहीं है, जिसको यदि 
उपयुकत परिस्थितियों मे रखा जाय तो वह अघटन घटन न कर सके। . 
एक धर्मान्ध के यक्कत मे अत्यन्त कड्‌वापन, विजेता के हृदय मे स्फीत रक्त, 
राजा की पाकस्थली मे विकार तथा एक स्त्री के दिमाग की खाम-स्याली---इनमे 
से प्रत्यक बात किसी छूडाई को छिडा देने, छाखो आदमियो को कटवा देने, 
किसी नगर की दीवारो को तोडवा देने, तथा कई सर्दियों के लिए सारे जगत्‌ 
को, सर्वेताण के भवर में डाल देने के लिए यथेष्ट है।! हालवाख के इस विचार 
की आलोचना करते हुए प्छेखनाव ने जो लिखा हे, उसे भी सुन लिया जाय। 
वे लिखते हे कि हालवाख का यह सिद्धान्त क्रामवेल के सम्बन्ध में कही हुई उस 
बात से पृथक्‌ नही हैं, जिसे किसी धामिक पुरुष ने कहा था कि ईश्वरीय इच्छा 
के कारण क्रामवेल के पेट में एक दाना ऐसी जगह पर पहुँच गया जिससे वह 
मर ही कर रहा। हॉ, हालवाख का सिद्धान्त इस मानी में पृथक्‌ अवश्य है 
कि वे ईघ्वर को नही मानते, किन्तु दाने ने जो हिस्सा इतिहास में अदा किया, 
उसे वे निविकारः चित्त से मान लेगे।” 
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कहना न होगा कि हालवाख प्रतियादित इतिहास का आणविक सिद्धान्त 
एक तरफ तो आकस्मिक सिद्धान्त का प्रच्छन्तरूप हैँ, दूसरी ओर इसमे भनुप्य 
की चेप्टा का कोई महत्त्व नही रह जाता, यैह तो भाग्यवादी है क्योंकि न मार्म 
किस समय कौन परमाणु क्या आाफत ढा दे। इस प्रकार भौतिवावाद को आह 
में यह सिद्धान्त केवछ अदृप्टवाद हूँँ। कहना न होगा कि यात्रिक भौतिकवाद 
के लिए ऐसी भूलभुलेयों में पड जाना कोई आच्चर्य की बात नहीं हू। 
१३--इ तिहास का स्वत स्फूर्ति सिद्धान्त--फरवरी क्रान्ति का उदाहरण-- 
घटनायें खुद बखुद होती हैँ, यह भी आकरिमकता के सिद्धान्त का ही एक 
दूसरा रूप है, क्योकि इस बात में यह माना जाता हूँ कि घटनाये ने मालूम 
किस तरह से हो जाती ह, अपने आप होती है, और उन पर कोई नियत्रण 
इसलिए नही हो सकता कि उनके घटित होने में कोए नियम नहीं हे । रूस की 
आन्ति आधुनिक इतिहास में एक बहुत बटी वया शायद सबसे बडी घटना है। 
१९१७ की फरवरी कास्ति में किसी दल का नेतृत्व नहीं था, उससे कहा जाता 
है कि स्वत सफूरति सिद्धान्त की पुष्टि होती है। हम पहले यह देसेगे कि इस 
क्रान्ति में क्या वस्तु स्थिति सचमुल वैसी ही थी जैसी बतलाई जाती है। हम एक 
एक करके वहा के विभिन्न दछ के सम्बन्ध में देखेंगे कि वस्तुस्विति बया थी। 
सोणल रिवोस्यूसनरी दल के सभापति जजीनाफ ने बाद को छिया कि यह ब्ान्ति 


हमारे ऊपर विजरशी की तरह फट परी। हम इस सम्बन्ध में बियर रप्ट 
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हे 


भारी हाथ रहा। करेन्‍्सकी के विषय उनके अन्तरग वृत्त के एक व्यक्ति ने लिखा 
है कि वे भी इस वात से घबडाते थे कि जनता एक दफे भडक जाय तो कही 
ऐसा न हो कि वह फिर इतनो उम्र हो जाय कि कानू में न आये। इसलिए 
यद्यपि वाद को घटनाचक्र ने अर्थात्‌ वर्गशक्तियो की क्रिया प्रतिक्रिया ने भले 
ही करेन्सकी को नेपोलियन तृतीय की तरह बहुत जिम्मेदारी की जगह पर बैठा 
दिया हो किन्तु क्रान्ति करने में उनका क्या हिस्सा था, यह उनके उल्लिखित 
वचनो से स्पप्ट है। रह गया वाल्शेविक दल, सो उसके प्रधान नेता लेनिन 
निर्वासन मे थे, जिनोविन उसके साथ थे, कामिनाफ, स्वेडेलाफ, राइकाफ, 
स्टेलिन ये सब भी निर्वासित थे। ड्यूमा मे जो मजदूरो के पाँच वाल्गे- 
विक प्रतिनिधि थे, वे १९१४ से ही जेल मे सड रहे थे। दल बहत अस्तव्यस्त 
हालत ,मे था। वात यह हे कि लडाई के प्रारम्भ होते ही जारशाही ने इस 
पर बहुत जोर का हमला क्या था, इसी की चोट से अभी यह उठ नहीं पाया 
था। जब हम दसरे तरीके से और गहराई के क्षलाथ देखते हे तो हमे यह ज्ञात 
होता है कि पेट्रोग्रेड ने ही इस क्रान्ति के अवसर पर सारे देश का नेतृत्व किया। 
मास्को तथा अन्य शहरो ने, और बाद को अगडाई लेते-लेते देहात ने इसी 
प्रकार का अनुसरण किया। अब हमे यह देखना है कि पेट्रोग्रेड मे वाल्णेविकों के 
सनेतागण क्‍या कर रहे थे। उस समय ट्राटस्की के अनुसार पट्रोग्रेड के तीन वात्णे- 
विक नेता थे,--जिलियाय निकाफ, जलूटस्की और मोलोटोफ | इनमे से सबसे 
जिम्मेदार शिलियाय निकाफ समझे जाते थे क्योकि ये बहुत दिनो तक लेनिन 
के साथ रह चुके थे। जब क्रान्ति ने जोरो से डगमारना शुरू किया, तब शिलि- 
थाय निकाफ ने चुगुरित की मॉग पर २७ फरवरी की सुबह को सेनाओ के प्रति 
एक अपील निकाली | यह ठीक-ठीक पता नही हैं कि यह अपील छप भी पाई 
या नही। कुछ भी हो यदि छपी भी हो, तो उसकी कोई जरूरत नही है, क्योकि 
सेनाये क्रान्ति मे आ ही चुकी थी। फिर भी इसमें सन्देह नहीं कि यदि किसी 
दल ने कोई चेष्टा की तो वाल्शेविक दल ने की। २७ तारीख को जिस समय 
पेट्रोग्रेड की जेल तोड दी गई, उस सबंध में' यह उल्लेखनीय है कि जेल के फाटक पर 
ही अन्य दलो के मुकावबिले मे वाल्शेविक दल की श्रेष्टता स्पष्ट हो जाती हैं। 
* मेनशेविक दल के जो नेता इस समय जेल से छुडा लिए गये वे फौरन ड्चूमा 
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पर ठोएे जहाँ ओहरे बट रहे थे. किन्तु बात्वेबिक्त नेतागण जेल मे 
का जार दोए जहाँ होहद बट रह थे, विन्‍तु बाह्भाविक्ध लतागश जले थे साः 
हा मजेटूना के महत्ड तथा सनाआझा क शिविरों जो ओर चला दिये लिससे राज- 

न्‍ आाईः ्ि बजय ड् टु्स परक्ार वरान्श कर दग्य न्त साला प्र अजकफड 
धानी में कान्‍ति झी विज है।। गस धरक्कार वात्ण छिक दस्य जी चेम्टा सा सपाद 
पर श हक षः ट् है * पी) न्द्रय बन्> हर 
है, फिननु फिर भी यह दावा विश जाब जि उसने एरवरी क्रान्ति फझा सेवन 
ः वाया न का ट>ई-. पलक ५०5 लय टन करन फिकाक। दि क्ज डी. >डनटननर,. पिवयरण>कक 
या तो यह दावा जतिर जिन होगा। तो फिर किसने साम्ति यंग सतूरश श्िग। 
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किल्‍्सू सेपुत्च किसी से तो छिया ही गोगा। 
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इसकी पृष्ठभूमि में सबसे पहले तो युद्ध की छाया में परिपक्वमान आर्थिक 
सामाजिक सकट, जारशाही का खोखलापन, देश मे करीब-करीब उसका कोई 
मित्र न रह जाना, १९०५ की कान्ति से प्राप्त जनता की अभिन्नता, लडाई 
में रूस की हार, साथ ही राजनैतिक दलो और सर्वोपरि लेनिन के दल का' 
प्रचार तथा उनके कार्यकर्त्ताओ का त्याग, लगन आदि बाते थी। सब बातो की 
छानबीन करने के वाद ट्राटस्की सही तौर पर इस नतीजे पर पहुँचे हे कि 
इस क्रान्ति का नेतृत्व न लेनिन ने किया, न लेनिन के दल ने किया, किन्तु 
मुख्यत लेनिन के दल के द्वारा तैयार किये हुए मजदूरों ने--और हम उसमे 
इतना जोड देते है कि सैनिको के रूप मे किसानो ने किया। इसलिए इतिहास 
का स्वत स्फूरति वाला सिद्धान्त लचर तथा अवेज्ञानिक है। भले ही किसी समय 
किसी घटना का कारण समभ में न आवे, किन्तु इस वात से घबडाकर इस 
सिद्धान्त की गोद में आत्मसमपेण करना गलत है। 

फरवरी क्रान्ति मे किस प्रकार जनता ने अपना नेतृत्व आप किया, यह 
क्रान्ति के बाद की घटनाओ से ज्ञात होता है। जिस समय क्रान्ति का वेगवल 
उत्तरोत्तर बढता जा रहा था, उस समय २७ फरवरी को घटनाओ के रुख से 
घबडाकर ड्यूमा के सदस्यगण सबेरे ही एक- नियमित अधिवेशन में एकत्र 
हुए, किन्तु जब वे इकट्ठे हुए तब उन्हे मालूम हो गग्या कि ड्यूमा को भग कर 
दिया गया हूँ। ड््यूमा के सदस्यगण फिर एक निजी कान्फेस मे इकट्ठे हुए, 
और सब अपनी कमजोरी पर हाथ मलते रहे। उस कान्फ्रेस में कैंडेट दल के 
नेक्रासव ने एक प्रस्ताव रखा था कि एक सामरिक अधिनायकत्व स्थापित किया 
जाय, और सारी शक्ति किसी जनप्रिय जनरल के हाथो में सौप दी जाय। 
इन लोगो ने ग्रेन्ड ड्यूक मिखैल को पेट्रोग्रेड मे बुछाकर उनके हाथों मे अधिनाय- 
कत्व सौपना चाहा, जार की व्यक्तिगत कर्मचारी मण्डली ([१८080ए0४) #र्शी) 
से इस्तीफा देने के लिए अनुरोध करना चाहा, और जार से तार देकर एक 
जिस्मेदार मत्रीमडल ब्नाने की प्रार्थना करनी चाही। इस प्रकार ड्यूमा के 
इन सदस्यों के जरिये रूस का सम्पन्तिशाली वर्ग अन्तिम घडी में जार को 
नाम मात्र के लिए हटाकर क्रान्ति को अपने स्वार्थ की बलिवेदी पर घढाने 
का षडयत्र कर रहा था। उधर जेल से छूटे हुए मेनेशेविकागण मजदूर सभए 


न्छ्ची 
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गिरपतार कर करके लाये जा रहे थे। रोडजियन्को जो ड्यूमा के सदस्यों 


के एक तरह से नेता थे, इस बात पर क्रोव से थरयर कॉप रहे थे कि 


कैसे यह अज्ञात कुलशील सैनिक बिना हुक्म के छोगो को गिरपतार कर करके 
लाते चले जा रहे हैे। स्मरण रहे कि सोवियट ड्यूमा कमेटी के हाथों में 
शक्ति समर्पण करने के लिए तेयार होने के कारण रोडजियन्कों एक तरह से 
क्रान्ति के प्रधान अधिकारियों में हो चुके थे। भूतपूर्व मत्री शेग्लोविटाफ गिर- 
पतार होकर आये तो रोडजियन्को ने चाहा कि उनको दपतर में बुलाकर उनसे 
'कुछ बातचीत की जाय। यह बातचीत किस किस्म की होती यह तो स्पप्ट ही 
हैँ, किन्तु रोडजियन्को के कहने पर पहरे के सैनिकों ने शैग्लोविटाफ को उनके 
सुपुर्दे करने से इन्कार किया। वाद को रोडजियन्को ने अपना सस्मरण लिखते 
हुए इस पर लिखा, 'जब मेने उस पर अपने अधिकार की बात कही तो सैनिकों 
ने अपने कंदी को घेर लिया और अत्यन्त गुस्ताखी और चुनोती देनेवाला चेहरा 
बनाकर अपने राइफलो की ओर इशारा किया । फिर वे बिना कुछ बोले ही 
शग्लेविटाफ को न मालूम कहाँ ले गये ।' 
सच बात तो यह हैं कि स्वय रोडजियन्को एक तरह से क्रान्तिकारी सैनिकों 
के हाथो में कैद थे, और वे हर घडी इस बात के लिए गकित थे कि शायद 
गिरफ्तार कर लिए जायेँ। इससे स्पष्ट है कि जनता कुछ मामलो में बिलकुल 
स्पप्टता के साथ अपना नेतृत्व आप कर रही थी। यह बात जरूर हैँ कि नेताओं 
की गडबडी अर्थात्‌ उनके निम्न मध्यवर्गीय चरित्र तथा उसके पीछे हुए 
उनके हितो के कारण जनता की ताकत अन्त तक मिरवेल रोमानोफ के हाथो 
में जाते-जाते रह गई। जहाँ तक मिल्युकाफ----रोडजियन्को कम्पनी का सम्बन्ध 
है, वे तो मिखेलू के हाथ मे सब शक्ति सौपने को तेयार थे, किन्तु मिखैल ने 
अधिकतर राजनीतिज्ञता के साथ यह समभक ।लेया कि मिलने को तो शायद 
मिल जाय, किन्तु जान खतरे में पड जायेगी, इसलिए शक्ति ग्रहण करने 
से इन्कार कर दिया। इस प्रकार यदि नेताओं के पड्यन्त्र के फलस्वरूप मिखेल 
राज्याधिकार ग्रहण करते, तो क्या होता उसका भी हम एक बडी हद तक 
अनुमान कर सकते है। जनता अवश्य ही ऐसे मौको पर अपनी कारगुजारी 
दिखा जाती, इसमें सन्देह नहीं। रहा यह कि जब जनता इतनी जाग्रत थी, तो 


इतिहास के सम्बन्ध में विभिन्न अ्रान्त सिद्धान्त १०९ 


सोवियट ने ड्यूमा कमेटी के हाथो में शक्ति देना स्वीकार क्यो किया ? इसका उत्तर 
यह है कि जनता अपने तजुर्बे से थोडा-योडा करके सीखती है, किन्तु जितना 
वह सीखती है, वह पूरा सीख लेती है। इस सम्बन्ध में यह भी स्मरण योग्य हैं 
कि १९०५ के तजुर्बे का जनता ने १९१७ की फरवरी में पुरा फायदा उठाया 
था। हाँ यदि नेता ठीक होते--डीक नेता तो उस समय भी मौजूद थे, किन्तु 
अभी उनकी चलती नही थी--तो क्या होता इसका हम अनुमान कर सकते हे । 
फिर भी नेताओं पर ही सव कुछ निर्भर है, यह भी हमने इसी घटना में देख लिया । 
नेताओं ने तो क्रान्ति को डाबुओं के हाथो में सौप दिया था, किन्तु गेग्लोविटाफ के 
उदाहरण ने (ऐसे उदाहरण न मालूम कितने हुए होगे) यह दिखला दिया 
कि नेता एक ह॒द तक ही सामाजिक, आधथिक शवितियों में खीचानानी 
कर सकते हूँ । 

बुछ भी हो इन व्यौरो से स्पप्ट है कि फरवरी क्रान्ति के अन्दर नियम थे 
[र इन्ही नियमों के अन्दर वह चली । फरवरी क्रान्ति किसी भी तरह स्वत - 
स्फूर्ति नही थी । उसके प्रवाह में हम उस समय की सामाजिक आशिक घवितयो, 

वर्गो के पारस्परिक सम्बन्धों वर्ग चेतना की मात्रा और परिणाम को मूत्तिमान 
पाने हे । यदि फरवरी क्रान्ति पर दृम्यमान रूप से किसी दल का ठप्पा नहीं छूग 
पाया, तो न सही. किन्तु उससे समाज के गतियास्त की पृष्टि होती है, न कि 
सण्डन। यह जो हमने लिसा है क्रि नंताओं की चलती तो फरवरी कराह्त 
का रूप और ही होता इस सम्बन्ध में सथ्य हूँ कि बोत्येविकों वी चलती नहीं 
पी, और जनता भी उच्हे अन्य बनावटी समाजवादियों से अलग करने 
नही समम्य पा रही दी। छोगेबिकों वो इन शूठ़े समाजजगदियों से अठग करे 
गमगशने के निएए फरवरी से जआाइबर तक ८ महीने समय की उसरत थी। बान्ति 
हाद फौरन जो सोडियट राएस हुए उनमें मेनशेविंयों जोर साशल-रिवोयश- 


- 


मरी दर के लोगो दो आय दी । लिन नी उनत्ग उतनी सतग थी हि यह 
नरी इर से छोगो दी बद्साया री। लिए भी एनता उतनी सतग थी हि यह 


कक क्‍्् ी 

प्रपल शा पे श्ड्ादा ड्राह इइच सम: | नत सजा न्कान, 

जपसा 3 4 ८ वा [जा दा फम हे रहदा साझा;  ४8॥) रू ऋए आया शशारए 
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फरवरी क्रान्ति के बाद ठोरिडे प्रासाद में एक तरफ सोवियट और दूसरी 
सरफ ड्यूमा कमेटी का दपतर रहा। कानूनी दृष्टि से डूमा के प्रतिनिधि ही 
बडे थे, किन्तु इन प्रतिनिधियों पर साथ ही रेजिमेट के अफसतरान, कारखानों के 
डाइरेब्टर तथा मैनेजर, रेल-तार के परिचालक, ताल्लकेदारियो के व्यवस्थापक, 
समैनेजर--इन सब पर जनता कडी निगाह रखती थी। जो लेख छपने के लिए 
जाते थे, उन पर कम्पोजीटर निगाह रखते थे। तारघर के मूंशी देखते थे कि 
सार से क्या खबर जा रही है। सैनिक देखते थे कि उनके अफसर कहाँ आते- 
जाते, उठते-बैठते है। इस प्रकार स्वय जनता एक बडी हद तक इन लोगो की 
निगरानी रखती थी। सच बात तो यह है कि जनता से नई सरकार को बहुत 
कुछ पा।तैट। ॥0056 277८8६ यानी मकान में गिरपतार कर रखा था। 
१४---सिल्युकाफ शासन के विरुद्ध धर्म प्रदशेन कहाँ तक स्वत स्फू्ते था ? -- 
रूसी कान्ति से ही सम्बद्ध एक दूसरी घटना के सम्बन्ध में यह कहा जाता है 
कि यह स्वत -स्फू्त थी। जिस समय फरवरी क्रान्ति के बाद मिल्युकाफ की 
सरकार ने मित्र पक्ष के राजदूतो की प्ररोचना पर रूस को अन्त तक या 
“विजय तक लडाई में डटे रहने का ऐलान किया तो उस समय समाजवादी 
अखब्गर हल्ला मचाकर रह गये। भेनशेविक अखबार 'रावोचम्पागाजेटा' ने 
थह कहा कि इस प्रकार की घोषणा करना लोकतत्र की खिलली उडाना हैं। इस 
अखबार ने यह भी माँग की कि सोवियटो को चाहिए कि इसके भयकर परिणामों 
से बचने के लिए कोई न कोई कदम उठाया जावे। इस पर सोवियट की कार्य 
“कारिणी ने, जिसमे सुधारवादियों का बहुमत था, यह तय किया कि सोवियट 
का खुला अधिवेशन बुझाया जाय, किन्तु ऐसा करने मे उसका उद्देष्य 
केवल समय प्राप्त करता बताया गया, उसका असली उद्देग्य इस बात को 
देखना था कि निम्नतर कतार के लोग इस ऐलान से कहाँ तक असस्‍्तुष्ट 
हैं। साराश यह है कि नेताओं ने कुछ भी नहीं किया। इस बीच में जनता 
एक दिस हथियार लेकर निकल पडी और उनके पोस्टरो में 'मिल्युकाण का नाथ 
हो का नारा बुलन्द किया गया। यह प्रदर्शन इस अर्थ में बहुत सफल रहा कि 
इसके फलस्वरूप अस्थायी सरकार को पीछे हटना पडा । कहा जाता है कि यह, 
* प्रदर्शन सम्पूर्ण रूप से स्वत स्फू्ते था। हम देखे कि यह बात कहाँ तक सत्य की 
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कसौटी पर ठहरती हे । इस दिन लिण्डे नामक एक व्यक्ति ने प्रदर्गन का पहिया 
चला दिया था। यह व्यक्ति विद्वानू, गणितन और दाश॑निक था। इस व्यक्ति का 
(किसी दल से सम्बन्ध नही था। समाजवादी अखबारों की टिप्पणियो को पढकर 
यह व्यक्ति जोग में आ गय।, और जाकर फिनलेण्ड रेजिमेट कमेटी में पहुँचा। 
वहाँ उसने यह प्रस्ताव रखा कि फोरन निकलकर मभेरेन्स्की प्रासाद पर चला 
जाय। लिन्डे की बात वहाँ मान ली गई, उसी दित गाम को फिनलेंण्ड वालो 
का रेज़िमेण्ट पोस्टरो के साथ राजधानी की सड़कों पर घूमने रूंगा। इसी 
के पीछे-पीछे और सेनाये भी निकलहू पडी, और इनकी सख्या तीस हजार सगस्त्र 
सेना में पहुँच गई। अब इसमे इतनी वात तो सही हे कि किसी दल ने इस प्रदर्शन 
को न तो गुरू ही किया था, और न सगठित ही किया था, किन्तु फिर भी वोल्शेविक 
अखबार तथा नेताओ ने ही लडाई के विरुद्ध नारा दिया था, और मिल्युकाफ की 
निन्‍दा की थी, इसे हम कैसे भूल सकते हे ? स्मरण रहे इन्ही अखबारों से 
निस्पृह्ठ वेज्ञानिक को जोग आया था। यह भी ज्ञात है कि मेनगेविक 
अखवार रावोचा पर गरजेटा ने जो मिल्युकाफ-विरोधी टिप्पणी की थी, वह 
वोल्शेविको के प्रभाव तथा दवाव के कारण की गई थी। इसमें केवल इतना ही 
कहा जा सकता है कि वोल्शेविको को यह पता नहीं लूग पाया कि इस पैमाने 
पर इतना जल्दी प्रदर्शन हो सकता है। इसमे वे अवच्य पीछे रह गये । फिर 

भी जैसा हम देख चुके कि लिन्‍्डे के जोग में आने की घटना को स्वत -स्फूति नही 
कहा जा सकता है। वबारूदखाना तैयार था, लिन्डे ने अपनी चमत्कारी से धवका 
दिया। इस घटना से यह भी पता चलता हैँ कि कँसे अक्सर प्रवल समाजिक जक्तियाँ 
अपने अनुकूल एक नेता पैदा कर लेती है । हमेग्ा का यह नजर्वा हैँ कि ऐसे अवसरों पर 

न माल्‌म कहाँ से, ज्ायद आकाझ से नेता उतर आते हे। इसमें कोई रहस्यवादी 

पहल नही है। इसकी पृष्ठभूमि में सामाजिक झजितियाँ ही रहती हे, नहीं तो 

लिन्डे को यदि अकेले जोग आता तो उह पागल समझा जाता, और झायद 

आवारागर्डी में जार को जेलो मे सइता रहता । रेजिमेट ने क्यों नहीं और हछिन्डे 

ने ही वयों इस अवसर पर नेतृत्व किया, उसका उत्तर यह हे कि किसी भी क्ान्ति- 

कारी विस्पोट वे आगे हमेणा वहीलोग रहते हूं जो अधिकतर जननतिशीर 

होते हे, और जिनमे सहनशक्ति अपेक्ताहृत दम होती हू । 
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१५--इतिहास के सम्बन्ध सें विश्वासघात सिद्धान्त--इतिहास की गरूत 
व्यास्या का एक और प्रचलित तरीका यह हें कि प्रगति के अभाव या प्रगति 
की हार को किन्ही विशद्येष व्यक्तियो की दुष्टता या विश्वासघात पर थोप दिया 
जाय। ऐसे ही लोग राम-दह्वारा लका-विजय के लिये विभीषण को, भारत की 
अफगानो-द्वारा विजय के लिए जयचन्द को (ऐतिहासिक रूप से यह प्रमाणित 
हो चुका हैं कि जयचन्द और पृथ्वीराजवाली सारी घटनाये कवि कल्पना हैं) 
और अँगरेजो द्वारा विजय के लिए मीरजाफर को दोपी करार देते है। इसमे सन्देह 
नही कि यह लोग अपनी जगह पर दोषी ज़रूर थे, किन्तु यह कहना कि इन्ही दो 
एक व्यक्तियों की बदौलन सारे इतिहास का र॒ग ही बदल गया यह उनकी निनन्‍्दा 
करना नही, बल्कि इनको जरूरत से अधिक महत्त्व देकर वडा कर देना है। 
भारतीय आतकवादी कान्तिकारी आन्दोलन की असफलता के सम्बन्ध में इसी 
प्रकार की वाते कही जाती हे कि कृपालूसिह के द्वारा ऋत्ति की तारीख खोल 
दिये जाने से १९१४-१८ के युग में उत्तर भारत मे क्रान्ति न हो सकी, इत्यादि 
इत्यादि। प्रव्न यह कि जहाँ विभीषण, जयचन्द, मीरजाफर या कृपालुसिह थे, 
वहाँ इनके समतुल्य जक्तिणाली या उनसे अधिक जम्तिजाली बहुत मे व्यक्ति 
इस धारा के विरुद्ध लगे हुए थे, फिर क्या कारण हैँ कि इन लोगो की चल गई 
और दूसरे छोगो की नहीं चल णई ? 

१६--१८४८ की ऋान्ति और विश्वासघात सिद्धान्त--१८४८ की फरवरी 
और मार मे जो क्रान्ति हुई थी, उसके वाद कुछ लोग उसके सम्बन्ध में मारास्ट, 
लेद्ररोला, या लुई ब्ला पर दोष मढते रहे । इस पर मा््स-एगेल्स ने इसके सम्बन्ध 
में यो लिखा है कि--- १८४८ की फरवरी के आकस्मिक आन्दोलन व्यक्ति विशेषों 
के कार्य नही थे, वल्कि ऐसे राष्ट्रीय असाव थे, ऐसी ज़ररतें थी और ऐसी स्वत 
उद्भूत अदम्य अभिव्यक्तियाँ थी, जिनको प्र॒त्णेक देश की बहुत-सी श्रेणियों स्पष्ट 
रुप से अनुभव तो करती हे, किन्तु कम समभती हे। यह एक ऐसी वस्तु है, जिसको 
सभी मानते हे, किन्तु जब आप प्रति क्रान्ति सफलताओ का कारण ढूँढने 
चलते हे, तो आपके लिए चारों त्तरफ से लोग कहने लगते हे कि अमुक व्यक्ति तया 
अमुकः नागरिक ने जनता के साथ विध्वासघात किया। परिस्थितियों के अनुसार 
बह उत्तर बहुत्त सत्य भी हो सकता हें और नहीं भी, किन्तु किसी भी हालत में 
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यह किसी वात की व्याख्या नही करता--यहाँ तक कि यह भी नहीं दिखलाता 
कि यह हो कैसे गया कि लोगो ने इस प्रकार अपने को विश्वासधात का शिकार 
होने दिया। उस राजनैतिक दल की कितनी दयनीय दगा है जिसकी सारी 
पूंजी केवल इसी वात के ज्ञान पर निर्भर हे कि अमुक व्यक्ति का विध्वास न किया 
जाय। क्रान्तिकारी उत्थान और उसके दव जाने के कारणो का अनुसन्धान 
ऐतिहासिक दष्टिकोण से ही महत्त्वपर्ण हे। ये तमाम ट्च्चे, व्यक्तिगत 
कलह ओर दोषारोपण--ग्रें तमाम विरोषी कथन कि मारास्ट या लेद्रु रोला 
या लुई ब्ला पर अस्थायी सरकार का अमुक सदस्य या उनमे से सबके सब ने 
क्रान्ति की नाव को ले जाकर ऐसे चट्टान पर भिदड् दिया, जहाँ पर वह टकराकर 
चकनाचूर हो गई--ये सारी वाते एक अमेरिकन या अँगरेज के लिए जो बाहर 
से इन विभिन्न आन्दोलनों को देख रहा है, क्या दिलचस्पी पैदा कर सकती 
है, या रोशनी डाल सकती हे । कोई भी सही दिमाग का व्यक्ति इस वात का कभी 
भी विश्वास न करेगा कि ११ व्यक्ति जिनमें से अधिकाश भलाई और बुराई 
दोनो के लिए बहुत कन सामथथ्यं रखते थे, उन्होने ३ करोड ६० लाख आवादी- 
वाली जाति का सर्वनाथ कर दिया।* 
१७--मालिनोवस्की आदि रूस ऋन्ति को रोक न सके--जब सामाजिक, 
आश्थिक जक्तियाँ प्रबल रूप से सगठित होती है तो एक जयचन्द, मीरजाफर 
या कृपालसिह कुछ विगाड नहीं सकते। इसका सबसे अच्छा उदाहरण यह 
हैं कि १९१७ की क्रान्ति के ऐन पहले तक वोत्शेविक दछ की सबसे बडी केन्द्रीय 
कमेटी में मालिनोवस्की नामक एक व्यक्ति था, जिसे क्रान्तिकारी तो ऋ्ति- 
कारी समभते थे, किन्तु वह असल में पुलिस का आदमी था। वह बराबर पुलिस 
को खबर दिया करता था, इस वात का तो पता तब लगा जब क्रान्ति हो गई, 
और पुलिस का रेकाई क्रान्तिकारियों के हाथ छूगा। फिर भी मालिनोवस्वी 
ने क्या विगाड लिया ? केवल यही नही वोत्थेविक पार्दी के दो प्रसिद्ध नेता 
कामेनेफ और जिनोविफ ने जब केन्द्रीय कमेटी मे नवम्बर ज्नान्ति के ऐन 
पहले, ऋान्ति फौरन की जाय या कुछ देर में, इस पर आलोचना हुई, तो उसके 
विरुद्ध वोट दिया। इतने से सन्‍्नुप्द न होकर उन दोनों ने मेनशेंविको के अस्नवार 
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नोवाया जिज्त (नवजीवन) से यह वात खोल दी कि वोल्शेविक पार्टी समस्त्र 
विद्रोह की तैयारी कर रही हैँ, और वे इसे जुआ सेलना समभकते हे। लेनिन 
ने इस पर कामेनेफ और जिनेविफ को विव्वासघातक करार दिया, किन्तु परिणाम 
क्या हुआ ? कान्ति के लिए गक्तियाँ इतनी तगडी हो चुकी थी कि एक तरफ 
मालिनोवस्की और दूसरी तरफ कामेनेफ और जिनोविफ के विध्वासष्गत से 
उसका कुछ नहीं बिगड सका। इसलिए किसी आन्दोलन की सफलता या 
विफलता एक या दस-बीस आदमियो के विश्वासघात पर निर्भर नही होती। 
प्रत्येक आन्दोलन मे कुछ विश्वासधातक का आधयुनिकतम भापा में पॉचवे दस्ते- 
वाले निकलेगे। जिस समय रूस में समाजवाद को स्थापित हुए करीब पचीस 
वर्ष हो चुके थे, और करीब-करीब एक मुश्त समाजवाद की शिक्षा में पल चुकी 
थी, उस समय कि जब नात्सियो का हमला हुआ, तो कुछ न कुछ विश्वासघातक 
वहाँ भी निकले। अवश्य इन विश्वासघातको की सख्या नात्सीगणो के द्वारा 
आक्रान्त अन्य देशो के मुकाबिले मे कुछ भी नहीं थी, फिर भी ऐसे छोग निकले, 
यही क्या कम है ? फिर भी उन्होने क्या कर लिया ? जहाँ सामाजिक शक्तियाँ 
प्रबल होती है, वहाँ दो चार विश्वासघातो से बुछः बनता बिगडता नहीं 
हर । लगे हाथो यह बता दिया जाय कि जो छोग विश्वासघात के भय से 
किसी प्रकार के क्रान्तिकारी कार्य में विश्वास नहीं रखते, वे कितने गलत 
है, यह स्पष्ट है। ऐसे लोग केवल एक आड लेकर अपनी अक्मंण्यता को छिपाना 
चाहते है। 

१८--इ तिहास सनोविज्ञान की समस्या हें--यह सतवाद--एु० आई० 
ट्यूमेनियेक ने एक बहुतथ्यपूर्ण लेख में उुछ वुर्जुओ इतिहास लेखकों के 
इतिहास-सम्बन्धी मत का सकलन किया है। यह सम्भव नहीं हैँ कि उस लेख 
का अनुवाद यहाँ पेश किया जाय, इसलिए हम उसका वुछ सार सकलन 
कर पाठक के सम्मुख पेश करेगे। यूरोप में वेर (9८४) एक ख्यातनामा 
इतिहास लेखक समभे जाते है, इसके अनुसार इतिहास मनोविज्ञान की एक 
समस्या है, और इतिहास लेखक का कत्तेब्य यह है कि वह इसी तथ्य को लेकर 
चले, और विभिन्न व्यक्तियों के दर्मियान होनेवाले सघर्ष तथा लेन-देन को 
दिखलावे। 2० वर्नेहाइस का मत भी वेर के मत से मिलछता-जुलूता है। वे सभी 


“कोड 
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धर 


ऐतिहासिक तथ्यो और ऐतिहासिक विकास को मानवीय प्रकृति के मतोवेश्ानिक 
तथा शारीरिक गुणों के रुप में देखते हे। उन्होंने लिखा है कि मनपष्य पी 
जियाएँ जो हमारे विज्ञान के विचाय विपय हे मायत मनाउजानिक कारणों पर 
निर्भर है । अन्य बहुत से जर्मन विद्वान, उदाहरणार्ष स्प्रानोर, ल्ाप्रेस्स, ब्रा्णिग, 
(डिन्डने र, वेरवेर इसी मत का समर्थन करते है । ४निहास का बह दृष्टिफोण बहत 
हो व्यवित--डेन्द्रिक है, अवश्य ही गनृष्य की मनोवृुक्तिया बहल बडी चीच # 


4 दा 


(7म वाद को उनका महत्त्व भी दिसलायस ) किन बढ छटना कि थे थी एलिहास 
वी /क माद शवित है, गदरूत हैं। फिर प्रग्न तो यह है के जिसे हम सनोवल 
या भावना या भावकता कहते है, बह भी तो यो ई बरन नहीं / । उराा् राय 


बन पे यीव समाज के यग में जिले #मे आज प्रशयगन हपयां सम 
सी पत्ता नही था। इसी प्रकार जिस हम साम्पलिक भाडना दज्ी/ था भी 
उस गप में बीच उन्याएन के बगे में नहीं थी। दसादश बेप्लॉो दयायद यथा उसके 


र 


सन वा एउ्लरास ऊा उदच्धाला शा मानना गे ह्या। 
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जासकगण निन्दित होते हे, जनता का एक हिस्सा फिर सुधार का नारा देता हैं, 
और. यह कहता हैं कि जासको पर नियत्रण होना चाहिये। ये सुधार तथा नियत्रण 
के सोपान है। हमने इतिहास का जो थोडा बहुत विष्लेषण किया हे, उससे देखा 
जाय तो लॉगलोवा और सेनोवो का मत कितना घुँधला ज्ञात होगा। एक 
बार रिवाज बने, फिर टूटने लगे, फिर इन पर नियत्रण की माँग हुई, यही उनके 
सारे ज्ञान का किष्कर्ष हें। आखिर ये रिवाज क्यों उत्पन्न हुए, क्यो उनका 
अनुकरण हुआ, क्यों वे टूटे, क्यो कुछ रिवाजो का अनुकरण होता है, ओर कुछ 
का दमन ? इन प्रश्नों का इन छेखको के निकट कोई उत्तर नही है । इस प्रकार ये 
लेखक बीच ही मे ठहर जाते हे, और समभकते है कि उन्होने समाज के गतिशास्त्र 
के रहस्य को समझ लिया। यह जो बतलाया गया हैं कि नये रिवाज या सस्था 
व्यक्तियो की स्वेच्छाचारी बुद्धि से उत्पन्न होती है, आखिर इन व्यक्तियों मे यह 
बुद्धि क्यो आती है ? जिस समय यौथ समाज का आथिक आधार दूटने रूगा 
उस समय थोडे से लोग जोडे की शादी के रूप में समाज के विरुद्ध विद्रोही हो 
गये । अब तक यह रिवाज था कि एक जन (]८४७५) के सारे पुरुष दूसरे 
जन की सारी स्त्रियो के पति होते थे, इसलिए जिन्होने जोडे की ज्ादी का नया 
रिवाज चलाया वे यौथ समाज के विरुद्ध विद्रोही थे। इस विद्रोह की प्रेरणा के 
मूल मे जब हम जाते हे तो देखते हे कि यौथ समाज के गर्भ में विकासमान वेयक्तिक 
सम्पत्ति ही वह नीव थी जिस पर उनकी इस नई भावुकता की इमारत खडी हुई 
थी। फिर भी मानना पडेगा कि छागलोवा और सेनोवो यथार्थता के बहुत पास 
पहुँच गये, हाँ वे मूल तक नही पहुँच सके, ऐसा करने में वुर्जतआ समाज को 
खतरा था। 

२०--हमेशा से पूजीवाद है, और रहेगा सिद्धान्त--सत्य से बचने के लिए 
अकमंण्य लोगो ने तया वुर्जुआ लछोगो ने तरह-तरह के मतवादों की सृष्टि की 
है। कही मनोविज्ञान की आड ली गई हैं तो कही व्यक्तित्व के रहस्यमय 
क्षेत्र में लोग भटक गये हे, यह कोई आइचये की बात नही है। वे वर्ग-सघर्य को 
छिपाना चाहते थे, इसी लिए उन्होने इस प्रकार के मनमाने मतो का प्रतिपादन 
किया । वें कई क्षेत्रों में सत्य के बहुत इर्द-गिर्द रहे, बल्कि सच कहा जाय तो 
उनके लेखो में सत्य की कलक आ गई, किन्तु फिर भी वे असली बात को ठारू 
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गये--ऐसे मौके पर टाल गये जब उसको टालने से उनका सारा लेख बिलकुल 
तके-विरुद्ध होकर रह गया | यह भी एक मजे की बात हैँ कि उदीयमान पूजीवाद- 
यूग के लेखको ने वर्ग-सघर्य को अपनी समाजशास्त्र-सम्बन्धी खोजो 
का आधार बनाया था--वर्ग-सघर्ष के सिद्धान्त के आविष्कर्त्ता मार्क्स नही वल्कि 
उनके पहले के कुछ वुर्जआा लेखक है (हम बाद को इसका व्यौरा देंगे) किन्तु, 
यह तो उस युग की बात थी जब पूजीवाद स्वय एक निर्यातित गक्ति थी। ज्योही 
पूँजीवाद अधिकाराखढ हो गया, उसके लेखको में परिवर्तत की सूचना हुई। 
अब तक उन्हे यह दिखाना था कि सामन्तवाद एक अस्थायी सामाजिक व्यवस्था 
है, इसलिए वे वर्ग-सघर्प का प्रतिपादन करते रहे, किन्तु अब तो उन्हे यह दिखाना 
था कि पूँजीवाद चिरन्तन है, उसमे कोई क्षय नही है, इसलिए उनकी रचनाओं 
का आधारभूत सुर बिलकुल बदल गया । अब यह दिखाया जाने लगा कि पूँजीवाद 
सभी देणो मे और सभी युगो में रहा है । फ्रेच राज्यक्रान्ति के पहले के पूँजीवादी 
(और उस समय पूँजीवाद चूँकि क्रान्तिकारी था, इसलिए हम कहेगे, क्रान्तिकारी 
पूँजीवादी ) तत्त्ववेत्ता यदि यह सुनते कि सामच्तवाद चिरन्तन है तो वे कितना 
चौकते ? जो कुछ भी हो इ० मेयर, वेलारख, पोलमान, रोस्टोवस्टेव आदि लेखक 
पूँजीवाद को प्राचीन यूरोप से, मध्ययुगीन इतिहास मे, प्रार्चीन जर्मनो में तथा 
गारलमेन (2094]277927८) के राज्य में पाते हे। 'फ्रेच इतिहास-वेत्ता 
हाउसेर इसी प्रकार सोलहवी तथ्ग सत्रहवी सदी में विकसित पूँजीवाद का 
अस्तित्व देखते हे, ओर इस प्रकार वे जहाँ तक हो सका हूं पूँजीवाद के जन्मकाल 
को पीछे की ओर घसीट ले जाते हैं, जिससे यह दिखाया जा सके कि आज की 
समस्याएँ कोई आज की समस्या नहीं है, वल्कि युग-युग से यही समस्याएँ रही 
हे । स्वाभाविक रूप से ऐसे लेखको का यह भी कहना है कि हँकि पूँजीवाद 
बराबर से था, इसलिए वरावर रहेगा। इन लोगो का कहना हैं कि जातियाँ 
आई और गई, पृथ्वी का चेहरा बार-बार बदला, मानचित्र के रगो में परिवर्तेत 
हुए, किल्तु पूँजीवाद वरावर से हे और बरावर रहेगा। १०१६ में गेरलिख ने 

पूंजीवाद का इतिहास तथा “सिद्धान्त नामक एक पुस्तक प्रकाशित की जिसमे 
उन्होने दिखछाया कि पूंजीवाद चिरकाल से सब जातियो में रहा है| डाख 
नामक विद्वान्‌ ने इस बात को अपने छेसो तथा व्यारपानों में बरावर कहा है । 


११८ ऐतिहासिक भोतिकवा[द 


सोम्बार्ट नामक कथित मार्सवादी लेखक ने अपना यह अजीब सिद्धान्त पेश 
किया है कि पूँजीवाद के साथ-साथ पहले के युग की दस्तकारी छोटी कृपक 
आशिक पद्धति, साथ ही पूँजीवाद के वाद के युग की सहकारी समितियाँ राष्ट्र, 
म्युनिसिपल कारखाने, ममिश्वित सावेजनिक धन्धे मौजूद रहे हे, ओर रहेगे। 
उनका तो कहना है कि मजदरो की हालत खुद ही सुबरेगी। असली बात तो यह 
है कि वे वर्ग-सघर्प के इस ताकिक उपसहार से घबडाते हे कि पूंजीवाद का भी 
उसी प्रकार से नाश होना अध्नेवार्य है, जिस प्रकार से सामन्‍्तवाद का नाथ 
हुआ। इसलिए वे इससे बचने के (छए अजीबोगरीब सिद्धान्त पेज करते हूं। सोम्वार्टे 
के भौतिकवाद की तो यह हालत हैँ कि स्पिरिट या भावना पर विचार इतिहास 
को आगे ले जाते है। यदि यह भौतिकवाद है तो भाववाद क्‍या हैं ”? 
२१--इतिहास स्वान्त सुखाय--तथ्यो का खब्म--जर्मनी के वुर्जुआ 
इतिहास लेखको मे शीर्ष स्थानीय ।वद्वान्‌ रान्‍्के इतिहास मे केवल तथ्य ही तथ्य-- 
तथ्यो का एक अन्त हीन ताँता देखते हैं । इनको इन तथ्यों से किसी प्रकार किसी 
सामान्य नियम का पत्ता लगाने की जरूरत नही, इसलिए माकरस ने इनके सम्बन्ध 
से कह दिया था कि ये बस कहानियो को इकट्ठा करते हे, और तमाम बडी 
घटनाओं को तुच्छता तथा बेहुदगी में परिणत करते हँँ। इन लोगो को केवल 
तथ्य से मतलब है । कहना न होगा, ऐसे लोगो के हाथो मे पडकर इतिहास एक 
निष्प्राण दन्‍्तकटठाकटी मात्र हो जाती है। इन लोगो को केवल यह जानना हे 
कि अमुक तथ्य क्‍या हे। रान्‍्के तथा उनके शिष्यो के लिए घटनाओ का सही 
वर्णन--चाहे वे घटनाये कुछ भी हो-- उच्चतम नियम हे। ऐसे लेखको को 
कदाचित्‌ यह जानने का अवकास नही है कि एक ही घटना भिन्न-भिन्न लोगो की 
आँखो में शिन् रूप से अर्थपूर्ण हो जाती है। जब मजदूर एक कारखाने के नजदीक 
या उसके सामने हडताल करने हे, और मजदूरो पर गोली चलाई जाती है, तो 
इस घटना को मजदूर और पूँजीपति विल्वृल भिन्न दृष्टिकोण से देखते हे। 
घटना को अवव्य ही देखना पड़ेगा, किन्तु घटना की पृष्ठभूमि को भी भुलाया 
नही जा सकता। क्‍या यह सम्भव हैं कि निष्प्राण तथ्यो को पिरोकर इतिहास 
बने ? ऐसा तो नही जात होता, इसलिए रान्के का तथ्यों के सम्बन्ध में जो पागल- 
पन है, वह समझ में नही आता। इसे हम केवल एक तरह की लीपापोती ही 


बहतीकिकन 


न 


ह 
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समझ सकते हैं । अवश्य ही ऐतिहासिक तथ्यों का अध्ययन होना चाहिए, 
किन्तु हम इन तथ्यों के ककाल में रक्त सचार तभी कर सकते हे जब किसी 
प्रगतिशील दृष्टिकोग को लेकर इतिहास को समझा लिखा--जाय। रास्के के 
शिप्यो में माइनेके (॥८४6८८८) ने यह लिखा है कि इतेहास का 
उच्च उद्देग्य ऐतिहा(सेक तथ्यो का विशुद्ध मतन है, क्योकि इस पवित्र मन्दिर में 
और जान्‍्त आश्म में बैठकर आत्मा को जीवन के अन्यकारपूर्ण ओर दु खमय 
पहुलुओ से मुवित [मिलती है। इस प्रकार इन लोगो के हाथो में पडकर इतिहास 
का पठतत-पाटन एक अध्यात्मवादी तुरीयानन्द का रूप धारण कर छेता हैं, ओर 
एक रोगग्रस्त प्रवृत्ति के अतिरिक्त उसमे कुछ रह नहीं जाता। इतेहास ऐसे 
लोगो के निकट स्वान्त सुखाय है। कहाँ माक्स का यह मानवीय--वेजानिक 
आदर्ण जो यह बतलाता है कि इतिहास के अध्ययन का हमारा उद्देष्य 
इतिहास को बदल सकने के लिए हैं, और कहाँ यह रोगग्रस्त प्रवृत्ति कि 
इतिहास स्वान्त सुखाय है। कहाँ वह क्रान्तिकारी नारा, और कहाँ यह 
अकर्मण्य आदर्श ? 

२२--इतिहास का आधुनिक मनुप्य केखवादी सिद्धान्त--ट्यूमिनिय्रफ 
ने यह दिखलाया है कि डेलवाक्र नामक एक जर्मन इतिहासवेत्ता का यह 
कहना है कि वे भनुष्य का वासस्थान होने के कारण पृथ्वी के इतिहास में 
दिलचस्पी रखते ह। उनका कहना है कि मनुष्य शरीर में ही दिव्यअवित 
अपने को जुक्‍्त कर सकती है, तथा सुद्वर स्थित सू्े ओर नक्षत्र इसलिए 
है जिससे कि मनुष्य यह कह सके कि यह नक्षत्र खचित आकाञ मेरे।सर 
पर है और हममे ईश्वरीय नियम है ।” एक दूसरे रूय मे यह मतवाद मध्ययुग के 
उस मतवाद का पुनरुद्धार मात्र है जिसमें यह कहा जाता था कि पृथ्वी जगत का 
केन्द्र है, यूयं उसी की प्रदक्षिणा करता हूँ, क्योंकि मनुष्य इममसे निवास 
करता है। कहना न होगा यह मतवाद इतेहास ऐसे जीवन से ओलप्रोत 
विषय को बिलबुल नपुंसक बनाकर उसे अध्यात्मवाद के रथ में जोत देता 
हैं। इससे इततेहासाध्ययन की ऋ।त्तिकारी प्रवृत्ति जाती रहती है, यह तो 
स्पप्ट ही है । 

२३--कीचे का द्रष्टगट सिद्धान्त--आवुनिक लेखकों मे क्रोचे बहत व॑ 


७७ 


७ 
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विद्वान्‌ है। कुछ दिनो वे माक्से में भी दिलचस्पी रखते थे। क्रोचे की दृष्टि 
मे 'इतिहास मृत है, यह वही तक जीवित है, जहाँ तक यह हमारा ध्यान अपनी 
ओर खीच सकता है, और उसका विपय हो सकता हैं। यह भी तभी तक के 
लिए जब तक हमारा ध्यान उस पर केन्द्रित होता है। प्राचीन भ्रीक और 
रोमन ज्ञान्तियूवंक तव तक अपनी कन्नो में सडते रहे, जब तक रेनेसास या 
पुनरुज्जीवन को युग ने आकर पुनरुज्जीवित नहीं किया । जर्मन वर्वर 
भी भुला दिये गये थे, किन्तु रोमान्टिक यूग ने उन्हें पुनरज्जीबित किया।' 
इस प्रकार क्रोचे के निकट इतिहास द्र॒प्टगत है। उनके निकट इतिहास का कोई 
जीवनप्रद अस्तित्व नही है। वह केवल मानसिक कसरत का एक क्षेत्र हैं। 
फिर भी यह मानना पड़ेगा कि क्रोचे के विचार अन्य वुर्जुआ लेखको से 
अधिक प्रगतिणील है, क्योकि उसमें फिर भी मृतकाल को वर्तमान के द्वारा 
जीवित करने की वात हैं, किन्तु बस यही तक। वे भविष्यकाल तक 
नही जाते। 

ए० आई० ट्यूमेनयेफ ने इस बात की एक सूची सी तैयार कर दी हैं 
कि कौन से वुर्जुआ विद्वान्‌ किन शक्तिणों को इतिहास की परिचालिका गक्ति 
के रूप मे देखते हैं । वे लिखते हे कि 'कई लेखक सामाजिक नियम का जीव विज्ञान 
के नियमो में (हमप्लोविच--नस्लसिद्धान्त--समाजिक सहजात श्र्वृत्तियों का 
सिद्धान्त तो विशेषकर अमेरिका मे फैला हुआ है), कई शरीर विज्ञान के नियमों 
में (समाजमास्त्र में अवयवगत सिद्धान्त यानी (282्याट प€ठाए गा 
50८/0]0:£9) और अन्त में बहुत से लेखक तो अक्सर मनो।विज्ञान तथा 
विभिन्न मानक गुणो की अभिव्यक्ति तथा किया प्रतिक्रिया के रूप में इतिहास 
को देखते हे । कुछ तो यह कहते हैँ कि मनुष्यों की योग्यताओं और सर्वोपरि 
मानवीय बुद्धि का विकास (डेयर, वकल), कई वैयक्तिक मनोविज्ञान [(तार्क, 
लाकोव, पाला, सिमेल, वाड्डे, वात्डविन), कई सामू।हिक मनोविनान और सामू- 
हिक चेतना (डूकंहाइम, टेनिस, लामप्रेल्त), कई जातीय मनोविज्ञान को (लेवन, 
फुलियर, लाजारस, स्टाइन्थहाल, वुन्न्डट) , कई जनमन विज्ञान, भीड मनोविज्ञान 
जिसे नकारात्मक पहलुओ से चित्रित किया गया है (ताद, लवॉ, सेगाल, लेनोत्र, 
एन० के० मेरबोलवस्की ), तथा मग्नमन को (फ्रायड) कई बाहरी भौगोलिक 
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परिस्थिति का मनुष्य की शारीरिक तथा मानसिक परिस्थितियों पर जो असर 
होता है, उसे (वकल तथा राट जेल का नर भौगोलिक मतवाद) इतिहास की 
प्रधान शक्ति मानते है, इन्ही समस्याओ को लेकर बुर्जआ लेखक काय माथा- 
पच्ची किया करते है ।!१ यदि ट्यू मिनेयेफ की सूची को देखा जाय, और उसका 
विश्लेषण किया जाय तो वह कुछ थोडे से मढो में आ सकती है। इनमे से मुख्य 
मतवादो पर इस अध्याय में विचार हो चुका हे, कुछ पर हम बाद को विस्तार 
के साथ विचार करेगे । 


इतिहास का हेगेलीय सिद्धान्त 


१--माक्संवाद विज्ञान भी और कर्तंव्यज्ञास्त्र भी--ऐतिहासिक भौतिक- 
वाद का सबसे मुख्य प्रतिपाग्य और कदाचित्‌ उसका सार भाग यह हे कि जिस 
प्रकार हम प्रकृ।त के नियमों को जानकर प्रकृति को नियत्रित कर सकते है, उसी 
प्रकार हम समाज की गति को जानकर समाज को नियत्रित कर सकते है । अन्य 
सब तरह के समाज जास्त्री केवल समाज की व्याख्या भर करते हे , किन्तु मार्क्स 
के समाजशास्त्र का उद्देश्य दुनिया को जानकर उसे बदलना है। माक्सेवाद 
इसलिए न केवल एक 3वेज्ञान है, ढल्कि यह एक कत्तंथ्यथास्त्र भी है, अर्थात्‌ 
यह हमें बतलाना है कि हमें क्‍या करना चाहिए। लेनिन ने माक्संवाद के इस 
पहलू को स्पष्ट करते हुए यह लिख दिया है कि मार्क्सवाद न केवल अन्य समाज- 
” आस्त्रों से वल्कि अन्य समाजवादो से इस अर्थ में भिन्न है कि उसमें विकास 
की दृष्यगत प्रक्रिया तथा दृश्यगत अवस्थाओ का न केवछ एक सही वेज्ञानिक 
विब्लेषण है, बल्कि उसके सा4-साथ जनता, व्यक्ति, गुट, सगठन तथा ऐसे दलो 
की (जो जनता के साथ सम्पर्क कायम कर सकती है) क्रान्तिकारी क्रिपाशीलता, 
क्रान्तिकारी सृजन गक्ति तथा क्रान्तिकारी कर्मंशक्ति के महत्त्व की बहुत जोर- 
दार स्वीकृति पाई जाती हें।/! सामाजिक शक्तियों का वेशानिक विश्लेपग 
स्वयं एक बहुत वडी बात है, किन्तु यदि इसके साथ-साथ उसमे इस बात का 
स्पष्टता पूर्वक निर्देश न दिया गया हो कि कत्तंव्य क्या हे तो वह बहुत कुछ 
जीवनहीन शुष्क वितडा मात्र होगा। 
वेजानिक समाजजास्त्र केवल समाज की गति का दिग्दर्गन कराकर, 
उसकी गति का रहस्योद्घाटन कर चुप नहों रहा जाता, वल्कि वह इसके साथ 
ही मनुप्य को आगे के कत्तंव्य के लिए भी उद्वुद्ध करता है। जहाँ तक वह 
केवल पहले कार्य को करता है, यानी वेजानिक तरीके पर समाज की गति का 
मर्माद्घाटन करता है, ओर दृश्यमान अनियम के अन्दर नियम का अखड राज्य 
. #)काह/फऊ 
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स्थापित कर देता हैँ, वहाँ तक वह एक विज्ञान है, किन्तु इसी में उसके कर्त्तव्य 
की इति नही हो जाती। वैज्ञानिक समाजजश्ञास्त्र के आविप्कार के पहले के 
यूगो के दार्णनिको का कार्य केवल मानसिक उडानो के सहारे विश्व की व्याख्या 
करना था। तरह-तरह से दिमाग दौडाकर वाल की खाल निकालकर, दूर-दूर 
की कौडियाँ लाकर वे केवल व्याख्या से ही सन्तुष्ट रहते थे, किन्तु वैज्ञानिक 
समाजशारत्र ने न केवछ इनकी विज्ञान-सम्मत बल्कि वास्तविकता सम्मत व्याख्या 
की अर्थात्‌ वास्तविकता से नियम निकाले और इस व्याख्या को व्यवहारिक 

तिहास की कसौटी पर सही सावित किया। सच बात तो यह हैँ कि इतिहास 
ने पहले-पहल एक सिलसिला स्थापित किया, बल्कि इसके साथ ही उसने किये 
गय विश्लेषण के आधार पर यह बताया कि समाज की गति आगे इस ओर 
रहेगी, और इस प्रकार के कार्य करने से समाज की शक्तियों को विकसित करने 
में सहायता देना होगा। 

२--इ तिहास की गति किस ओर हूँ, जानना सम्भव--बोल्शे विक दल का 
उदाहरण--किस ओर जाने से समाज की उत्पादनशक्तियाँ विकसित होंगी, 
इसे वैज्ञानिक समाजश्ञास्त्र बडे परिश्रम से बताता हैं। प्रगति ओर प्रतिक्रिया 
को परिभाषा के लिए यह जरूरी हैं कि हम जाने कि समाज की गति किस 
ओर है। वर्तमान समय मे वह किस ओर है, यह जानना तो बहुत ही 
जरूरी हैं। इस गति ज्ञान के वगेर ढुम कंसे जान सकेंगे कि क्या प्रगति है 
और क्या प्रतिक्रिया है ? प्रगति और प्रतिक्रिया ये दोनो शब्द तुलनात्मक हे। 
प्राचीन दर्शन जञास्त्रो मे यहाँ तक कि अपने युग के लिए प्रगतिशील दर्शनशास्त्रो 
को भी यह मोलिक गलती थी कि वे गतिहीन रूप से प्रगति और प्रतिक्रिया की 
कल्पना करते थे, किन्तु वेजानिक समाजणञास्त्र की विशेषता यह है कि इसमे 
प्रगति की भी प्रगतिशील परिभाषा की जाती है। इसलिए किसी विशेष युग 
में क्या प्रगतिशील है और क्या प्रतिक्रियावादी है इस जानने के लिए उस यग 
की सामाजिक, आथिक शक्तियों का प्रवाह किस ओर है, जमाने की छाल किवर 

गे है, यह जानाना जरूरी हे। रहा थह कि इतिहास की गति किस ओर हें, 
इसे पहले से जानना सम्भव हैं या नही, इस पर तक हो सकता है। ट्राटस्की 
ने अपनी पुस्तक रूसी क्रान्ति मे इस विषय का अच्छा विवेचन किया है। उन्होंने 
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लिखा है कि एक क्रान्तिकारी अपदी सारी कार्यपद्धति को इस वात के आधार 
रूप मे मानकर चलता है कि इतिहास के गति के रुख को पहले से न केवल 
जानना वल्कि उसको नियत्रित करना भी सम्भव है। वोल्शेविकवाद की ऐति- 
हासिक गति ने इस बात को प्रमाणित कर दिखला दिया कि इस प्रकार से 
पहले से हिसाव लगाना तो कम से कम एक मोटे तौर पर सम्भव है ही।' 
एक कान्तिकारी युग मे जब हर घडी परिवर्तन हो रहे है, उस समय हवा किस 
ओर वह रही हैँ तथा किस ओर वहेगी, इन दोनों बातो को मोदे तौर पर जाने 
बगेर सही माना में कोई नेतृत्व नही हो सकता। दल का तथा नेता का कर्त्तव्य 
यही है कि वह इस रुख को पहिचाने, इसके विरोध में खडी शक्तियों तथा सहयोगी 
जअक्तियो को जाने, और तब अपने मोहरो को चलावे। इसलिए इसका ज्ञान 
बहुत ही आवश्यक है। ऐसे ज्ञान के लिए प्रत्येक वर्ग के क्या हित है, तथा 
उसकी भावुकताये किस ओर जा सकती हे, इसे जानना वहुत जरूरी है। यह 
बात सही हे कि इस प्रकार का ज्ञान वहुत ही कठिन है, स्वय माक्स और 
एगेल्स कई वार घटनाओ को, उदाहरणार्थ १८४८ में योरप मे क्‍या होने जा 
रहा है, इसे ब्यौरे मे नही समझ पाये,* तभी तो इस ज्ञान को प्राप्त करने 


* एगेल्स ने फ्रास में वर्गयुद्धो की शूमिका लिखते हुए एक सच्चे वेज्ञा- 
निक की तरह यह मान लिया कि इतिहास ने हमे गलूत प्रमाणित किया, 
और दिखला दिया कि हम उन दिनो जो वात रखते थे, वह अन्त था। इति- 
हास इससे भी आगे गया, इसने न केवल हमारी इस गलती को खुधार दिया, 
बल्कि इसने उन परिस्थितियों को बिल्कुल वदल दिया, जिनमे आगे सर्वहारा 
वर्ग को संग्राम करना पडेगा'। १८४८ के सम्बन्ध मे इनकी जो गछूती थी, वह 
यह थी कि वे उस समय के सवेहारावर्ग की जागृति को देखकर यह समझते थे 
कि स्वोेहारा क्रान्तियाँ होने ही वाली है, किन्तु एक तो सर्वहारावर्ग अभी इस 
योग्य नही हुआ था कि राष्ट्र की बागडोर अपने हाथो में ले सके, दूसरे 
अभी तक पूजीवादी वर्ग उन्नतिणील था इसलिए उसका विनाश नहीं हो सकता 
था। १८४८ से छेकर उद्योगधन्धो में ज्गे वृद्धि हुई, उसी के कारण प्रतिक्रिया का 
युग आया। इस सम्बन्ध मे यह स्मरण रहे कि अभी माक्स और एगेल्स ने अपने 
पिद्धात्त का केवल प्राथमिक रूप से ही प्रतिणदन किया था। 
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के लिए अधिक से अधिक प्रयत्न की आवध्यकता है। जनजागृति के घनस्‍्वें में 
तथा स्वय जनता को वनानेवाले अशो में क्‍या दिनानुदेनिक परिवर्तन हो रहे 
है, वर्गगक्तियों का किस प्रकार सतुलन बदल रहा है, इन सब बातो को जानना 
दल तथा नेता का परम कर्तव्य हैं। रूस के वाल्णेविक दल का इतिहास तो 
इस बात का प्रमाण हें कि इस प्रकार से इतिहास के नियमो को जानकर 
इतिहास निर्माण करना सम्भव है, इसलिए १९१७ की क्रान्ति के वाद से मार्क्स- 
एगेल्स द्वारा पद्धतिगत रूप से आविष्कृत समाज गतिशास्त्र एक प्रतिप्ठित 
ज्ञान की मर्यादा प्राप्त कर चुका हें। 
जनता जब किसी क्रान्ति मे कूद पडती हे, तो वह यह सोचकर नहीं 
कदती कि वह क्रान्ति कर रही है, बल्कि वह एक तीव्र भावना को लेकर चलती 
हैं कि अब आगे चीजे उसकी सहनशक्ति के वाहर है। इसी लिए यह और भी 
जरूरी हो जाता है कि सज्ञानरूप से चीजों को चलाया जाय, और इसके लिए 
यह जरूरी है कि सही ढग से चीजो को समभा जाय । 
३--वैज्ञानिक समाजशज्ञास्त्र एक विज्ञान हैं--अमुक समय चन्द्र या सूर्य 
ग्रहण होगा, अमुक समय अमूक नक्षत्र अमुक स्थान पर होगा यह ज्योतिष से 
बतलाया जा सकता हे । इसी प्रकार वाढ, आधी, पानी आदि के सम्बन्ध में 
भी विज्ञान भविष्यवाणी करने लगा है, यद्यपि अभी वह पूर्ण विज्ञान नहीं 
हुआ हैं। क्‍या इसी प्रकार सामाजिक गक्तियो के सम्बन्ध में भी कहना सम्भव 
है कि अमुक दिन इतने बजकर इतने मिनट पर क्रान्ति होगी? यदि नही तो 
फिर समाजस्ाास्त्र को विज्ञान कैसे कहा जा सकता हैँ? बात यह है कि सूर्य 
ग्रहण ऐसी घटनाओ में मनुष्य की इच्छा का कोई सवाल नहीं उठता। वे 
इच्छाओं से स्वतत्र रूप से घटित होते हैँ, किन्तु समाज की गति के सम्बन्ध में 
यह बात नही कही जा सकती, बल्कि समाज की गति मनुष्यों की इच्छा पर 
भी निर्भर है, अवश्य अन्तिम विश्लेपण में मनुष्यों की ये इच्छाएँ भौतिक कारणों 
पर निर्भर ह, किन्तु जब वे एक वार जन्म के लेती है, तो वे एक हद तक एक 
स्वतत्रणक्ति भी हो जाती है। माक्रुवाद इन इच्छाओं से इन्कार नहीं करता, 
वल्कि उनकी व्याख्या करता हें अर्थात्‌ उनके अन्तनिहित कारणों का उद्घाटन 
करता है। समाजय्ास्त्र अभी इतनी ह॒द तक विज्ञान तो हो ही चुका है कि वह 
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हमे बतला सकता हूँ कि घटनाओं का रुख किस ओर हूं, किन्तु अभी घ 
और मिनट का निर्णय करना कठिन है, फिर भी यदि रीड की बात का वि 
विश्वास किया जाय तो लेनिन ने नवम्बर क्रान्ति के विषय में पहले ही से कहा 
था कि ६ तारीख को क्रान्ति करना जत्दी बहुत करना होगा, और ८ को करना 
बहुत देर कर देवा होगा, अत्एवं ७ ही को सर्वहारा का हमला हो जाना चाहिए 
डस प्रकार यह मानना पडेगा कि एक सुलभा हुआ नेता ण्डी और मिचट 
का भी निर्णय कर सकता है। जैसे अणजुवीक्षण यत्र का इस्तेमाल सभी नह 
कर सकते इसके लिए शिक्षाप्राप्त आँखे चाहिये उसी प्रकार समाजविनज्ञान 
के आधार पर प्रत्येक व्यक्ति विल्युलसही सही भविष्य वाणी नहीं कर सकता। 
केवल एक सुरुका हुआ नेता अधेक से अधिक तथ्यों को ख्यार रखकर ही 
किसी निर्दिष्ट निर्णय पर पहुँच सकता हँँ। अभी यह आजा करना' गलत है 
कि प्रत्येक व्यक्त ऐसे जटिल जास्त्र का प्रयोग इस हद तक कर सकेगा कि वह 
भविष्य वाणी करने मे समर्थ हों। अतए॒व और किसी बात की आलोचना करने 
के पहले हम मनुष्य समाज के विकास पर वेज्ञानिक, ऐतिहासिक दुष्टि डालेगे। 
४--हेगेल ने ही पहले पहल इतिहास को विकासमान प्रक्रिया रूप सें 
देखा--हम यह पहले ही बता चुके हे कि माक्स के पहले इतिहास लेखन कला 
में बडी ही अन्चा धुन्बी फेली हुई थी। रूच वात तो यह है कि माक्स के पहले 
हेगेल (१७७०-१८३ १) ने इतिहास को [सिलसिले के अन्दर लाने की कोजिम 
की, यद्यपि अपने भाववादी विचारो के कारण वे इसमे पूर्ण सफल नही हो 
सर्वे, किल्तु उन्होंने जिस नीव की स्थापना की माक्से ने उसी का इस्तेमाल कर 
इतिहास की वैज्ञानिक व्याख्या मे सफलता प्राप्त की। इस सम्बन्ध में हेगेल की 
सेवाये महान है, साथ ही हेगेल को समभने पर सास को समझना 
आसान होगा, इसलिए हम कुछ विस्तार के साथ हेगेल के मत का दिरदर्शन 
करायेगे। हेगेल को यहाँ तक कि उनके इतिहास सम्बन्धी मतवाद को समभकने 
के लिए उनकी दन्द्वात्मक पद्धति को समझने की आवश्यकता है । 
५--हेराक्लिट्स की दन्द्रवादी पद्धति--हेगेल से २५०० वर्ष पहले 
हेराकिलिटस (५४०-४७५ ई० पू०) के तर्कगास्त्र मे इन्द्ात्मक पद्धति भ्रूण 
ल्‍प से मौजूद थी। हेराम्लिट्स ने निरवच्छिन्नता की ऊछ जुलूल धारणा को 





इतिहास का हेगेलीय सिद्धान्त ५ 


>प 


े 


नप्ट कर दिया, और कहा के प्रत्येक वस्तु बरावर परिवर्तन की प्रक्रिया में है। 
सभी चीजे है भी और नहीं भी है, वयोकि यद्याप वास्तव मे प्रत्येक चीज 
मौजूद है, किन्तु साथ ही वह खतम भी हो रही है।' हेराक्लिटस ने कहा कि 
हम एक नदी में दोवारा प्रवेश नहीं कर सकते। इस कथन की क्रान्तिकारी 
सम्भावना वहुत महान्‌ हे। इसी को भानों जारी रखते हुए उन्होने कहा था कि 
जो आम हे वही सत्य हैँ, जो अपवाद है वही मिथ्या हैं। जो मरणशील मन 
की समझ के बाहर हैँ, वह सत्य नहीं है, बिक स्वप्त है, ज्ञान नहीं हे, भ्रम 
हैं ।'९ हेराक्छिटस ने नास्तित्व से आस्तत्व तथा अस्तित्व से नास्तिल्व में 
घटनाओ के क्रमागत रूप से परिवर्तत की बात कही थी। साथ ही उन्होंने यह 
कहा था कि एक स्वरूप से दूसरे स्वरूप में ऋ्रमण परवर्तन हो रहा है। 
विरोबी वस्तुओं की एकता से उनका विभाजन तथा विभाजन से फिर एकता 
में आना जाना लगा रहता है। हम देखेगे कि इस प्रकार हेराक्छिटस वे मत 
में बीज रूप से हेगेल की द्वन्द्वात्मक पद्ठ)ते मौजूद थी। हेगेल ने रच॒य भी माना 
हैं कि उनका जो प्रसिद्ध सिद्धातहे ७ला॥ घाते रसटाइटा) ॥५ तेत्5०८)३८ 
अर्थात्‌ होना या न होना एक है, वह ह्ेराविलटस मे मतवाद में आ चुका वया।* 
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स्पिनोजा दनल्दात्मक तक शैली के मानने वाले थे, केन्तु फिर भी वह अंग्रेजी 
विचारधारा ऊेे प्रवाह में बिल्कुल अचल हो चुकी थी। सकुचित क्षेत्र में दार्भ- 
निक क्षेत्र के बाहर भी फ्रेन्चों में इस तर्कंगली के कई अच्छे ग्रन्थ लिखे गये। 
यहाँ पर केवल दिदरों लिखित 4,6 ॥6ए6प तं€ रिक्ष्शाध्वण तथा रूपों 

लिखित असामानता की उत्पत्ति' का उल्लेख करना ही यथेष्ट है।' 

७--हेगेल प्रथम वैज्ञानिक द्वन्द्ववादी--हेंगेल के पहले ही हेगेल की तर्क- 
पद्धति अविकांसत रूप में मोजूद थी, किक्तु फिर भी उसको एक वैज्ञानिक रूप 
देने का तथा विरोधी वस्तुओं की एकता के ताकिक नियमो को स्थापित करने 
का एक मात्र गोरव हेगेल को दिया जाना चाहिए। हेगेल की यह तर्क शैली 
क्या है, और वह किस प्रकार इत्तेहास की व्याख्या पर लागू की जाती है, इसे 
हम देखेगे। 

आम तौर से यह समझा जाता हैं कि दो विरोधी बाते एक दूसरे के 
सम्पूर्ण वहिभूत हे, जेसे यह समझा जाता है कि अस्तित्व के विचार में नास्तित्व 
नहीं आता है। हेगेल ने कहा कि इस प्रकार की तकंना गलत है। उन्होने 
कहा कि प्रत्येक बात असगतियों से पूर्ण है, असमगति ही उसके अस्तित्व का 
सार भाग है, यह एक वात या वस्तु इसलिए मौजूद हूँ कि उसमे विरोबी 
बातो की एकता हैं। हेगेल के अनुमप्तार पहला स्थूल विचार होना ($८ए) 
है। इसका विपरीत विचार न होना (गाटाआइथ्यण) है। हेगेल कहते है 
कि इन ढोनो को मिला दो तो वह अस्तित्व--0९८०छाएए (छथ्ापे८०) 
हो जाता हूँ, और यह जो एट्ात८० है, वह एक वास्तविकता है। बहुत 
सक्षेप में हेगेल की इन्द्वात्मक तरक॑ पद्धति यही हे। अब यह प्रछा जाय कि 
ऐसा कैसे होता हैं तो इसका कोई उत्तर हेगेल नही देते। हेगेल केवल 
इतना उत्तर देते है. कि इस प्रकार यह वास्तविकता हो जाती है, किन्तु उससे 
प्रश्न का उत्तर नहीं मिलता। 

८--होना और न होना एक हँ--इसका हृदाहरण--इसने से शायद स्पष्ट 
न हो इसलिए हेगेल का दिया हुआ एक उदाहरण भी दिया जाता है। उनका 
कहना हे कि विशुद्ध रोशनी में यानी ऐसी रोशनी मे जिसमे रग या छाया का 
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यह है कि ईव्वर दर्भनज्ास्त्र मे अपने विपय में सज्ञान होते हे, और इस प्रकार 
अपने उच्चतम विकास को प्राप्त कर लेते है । अपने विषय से बाहर होने के कारण 
हम इस ओर अधिक नही जाएँगे, किन्तु इतना वता देना जरूरी हे कि हेगेल अपने 
द्रन्द्ववादी नियम के क्षेत्र में स्‍्वथ ईच्वर को भी ले आने से नही छोडते । 

१०--परिमाणगत परिवतेन से गुणगत परिवर्तत--हेगेल के तकंशास्त्र 
में एक और मौलिक नियम यह है वि किसी उस्तु के अन्दर जो पारेमाणगत 
था मात्रागत परिवर्तन होता है, वह जाकर गृणगत परिदर्तन हो जादा है। गृण- 
गत परिवतेन का यह मुहूर्त छलाग का मुह हैं। लोग साधारणत कहे थे 
कि नि90708 ग607 थश्िटा 590०5 इतिहास में छछागे नहीं हुआ 
करती, फिर भी त्रान्तियाँ होती ही हे। हेगल ने प्रत्ति पक्षियों की आलो- 
चना का उत्तर देते हुए कहा था, यह कहा जाता है कि प्रभूति मे छरूग नहीं 
होती। साधारण रूप मे जब उत्थान या विनाश की ,कल्पना क्रमिक रूप 
से की जाती है, तभी वह ठीक समझी ज्यती हँ। किन्तु हम देखते है कि होने 
का परिवर्तन केवल आम तौर पर एक पर्मिाण से दूसरे परिमाण में परिवर्तत 
नही है, बल्कि परिमाण से गूण और गुण से परिमाण में परिवर्तन होता हे। 
ठछा किए जाने पर पानी धीरे-वबीरे कीथड की तरह शक्ल से कठिन होकर बर्फ 
नही होता, बल्कि एकाएक कठिन हो जाता है। सच वात्त तो यह है कि जमने 
के विन्दु पर पहुँचने पर वह तरल रह सकता हैँ (यदि वह निव्चल रहे), किन्तु 
जरा भी हिलाते ही वह फौरन कडा हो जाता हे । * 

११--ब्राइनीय गति और मात्नागत परिव्तेन से गुणगत परिवर्तेत--मार्क्स 
ने हेगेल ही से यह विचार लिया था कि दन्द्र के जरिए से विव्वास होता है। 
इसलिए यह विचार मार्क्सवादी विचारधारा का भी एक प्रमुख अग हे। 
लेवी ने विज्ञान के क्षेत्र से इसका एक बहुत अच्छा उदाहरण दिया है। “विज्ञान 
में ब्राइबीय गति (30फछएथ7 ॥70ए2८7८४००) नाम से एक गति हैं। 
'केसी तरल पदार्थ मे भून के बहुत छोटे परमाणु डारू दिए जाते है, उस तरल 
घदार्थ को बडी देर तक स्थिर रखा जाता है, और जहाँ तक सम्भव होता है 
किसी चीज से उसे हिलने या हवा लगने नहीं दिया जाता। जब काफी देर 
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के बाद यह समभा जाता हे कि वह पदार्य स्थिर हो गया हैँ, त्व उसको अनु- 
वीक्षण यत्र से ठेखा जाता है। ऐसा करने पर ऐसा मालूम होता हूँ कि वे टाले 
हुए परमाण टेढे-मेढे तरीके से झटके के साथ चल रहे हे। यह व्खिाया जा 
सकता हैँ कि उनकी रफ्वार और मनमानी गति तरल पदार्थ के गति शील 
अणुओ के साथ संघर्ष में आने की क्रिया के साथ सामजस्थ पूर्ण हें। इसी को 
ब्राइनीय गति कहते हे, और इसी प्रभाव पर तरल पदार्थों का आणविक 
(770]6८८पां४/) सिद्धान्त निर्मर हं। जो कुछ भी हो, यदि सारे तरल पदार्थ 
को एक वस्तु के रूप में लिया जाय तो वह स्थिर है, किन्तु उसके अन्दर जो 
अण्‌ हैँ जिनसे वह वना है, वे वरावर बतिशील है। इस प्रकार एक ही समय 
में गति ओर विराम, आकडेगत दृष्टि से विराम और आणविक दःस्ट से गति 
मोजूद हैँ। अब यदि इस तरल पदार्थ को गर्मी पहुँचाई जाय, किन्तु फिर भी 
इसे साधारण तौर पर स्थिर रखा जाय तो उसके अन्दर की गति बढती हैं। 
उस समथ हम कहते हें कि और अधिक उत्ताप जन्च करने के कारण उसकी 
आन्तरिक स्फूति (मराटायाबं]ं थाटापए) वढ रही है।? इस प्रकार 
उसके अन्दर के अणुओ की आपसी टक्कर बढते-बढते इस हद तक पहुँच जाती 
हैँ, जिसे हम उवाल कहते है। जब यह संघ ओर जोर पकडचती हे, तो वह 
तरऊ पदार्थ भाप में परिणत हो जाता हैं, इस प्रकार क्रमिक मात्रा गत परि- 
वर्नन से एक हद पर पहुँच कर गुणगत परिवर्तन हो जाता है । 

१२--रस्सी, वायलूर, पत्थर, तिनका, रोटी का उटाहरण--बत्रुखारिन 
से परिमाणगत परिवर्तन से गुणगत परिवर्तत के दो एक और सहजदबोब्य उदा- 
हरण दिए हूं। णदि एक रस्सी में कुछ वजन भूलाया जाय और उसमे बीरे- 
धीरे वजन बढाया जाय, तो वह एक हद नक बढ़ते हुए उजन को वरडास्त कर 
लेगी दिन्तु विन्दु पर जाकर पट से टूट जाएगी। इसी प्रकार एक वायलर में एक 
माना तक भाष बटाए जाय तो बढ सकती हू किल्‍लु उसके बाद एकाएक वायलर 
फट जायगा। इसी प्रदार कई जादमी मिलकर एक पत्थर को उठाने की चेप्टा 
कारते है रब एक ज्ादमी पौर रूगता है, किन्तु फिर भी दज़न को उठा नहीं 
पाते। बाद को एक दुवी वृटिण् उसमे हाथ छा देती है, जौर तब वह बदन 
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उठ जाता है। बुखारित के इस उदाहरण में जो सत्य हे वही दूसरे रूप 
में सुप्रसिद्ध अँगरेजी कहावत, #0 45 घी [99 809ए एवं 09८९५ 
प7० ८४॥7९)१5 94ट८ॉ: अर्थात्‌ ऊँट फी पीठ पर बडे वजन रखने पर भी तुछ 
नही होता किन्तु एक आखिरी तिनके से पीठ टूट जाती हे में हें। इसमे तितका 
वह व्व्दु है जहाँ पर पीठ और वर्दाइत नहीं कर सफती। 

टालस्टाय की एक कहानी में एक व्यक्ति एक के बाद एक रोटी खाता 
जाता है। प्रथम रोटी के खाने के वाद उसका पेट नहीं भरता, हछवितीय के 
बाद भी वह भूखा रहता हे, तृतीय के वाद भी बृछ भूख रह जाती हैं, किन्तु 
इसके गद ही वह एक टुकडा खा लेता हे तो उसका पेट भर जाता है। इस पर 
वह अफस्तोस करता हूँ कि क्यों उसने इतनी रोटियाँ खर्च की, पहठ़े ही वह 
टुकड़ा क्यों त खाया। हम जानते ह्‌ कि वह व्यजेत गरूती पर था। रोहेयाँ 
बिना खाये टुकडा काम न देता।* 

१३--इ तिहास पर हेगेल--इतहास के क्षेत्र मे अपने तकंज्ास्त्र को लागू 
करते हुए हेगेल कहते हे कि इनिहास मूल विचार भाव का ही दग्यगत 
विकसित रुप हैं। यह वह प्रक्रिया हें जिसके द्वारा वह अप्नी व्यास्या आप कर 
सचेतनता प्राप्त- करता है। ऐसा वह बाद, प्रतिवाद और युक्तवाद ((6845, 
काता-65,8 क्रतते 8ए7॥077८87$) की प्रक्रिया से -करता है। इस प्रकार 
हेगेल का कहना यह है और यही इतिहास के सम्बन्ध में उनके सिद्धान्त 
की मूलगत वात हूँ कि विचार या भाव से ही अस्तित्व उत्पन्न होता 
है। हेगेल के अनुसार एक विचार आता है, और उसी विचार के अनुरूप अब- 
स्थाएँ पैदा होती हू। दइसरा विचार आता है, वह उससे टवकर लेता हँ। फिर 
इन दोनो विचारो के टक्कर से एक तीसरा विचार उत्पन्न होता हैं, इसी प्रकार 

तिहास चलता रहता हैं। हेगेल के अनुसार नहापुरुष अपने यग के विचार 
के प्रतीक या अवतार स्वरूप हे। युग का जो विचार हे, वही उस यूग फी 
राजनीति, धर्म, विज्ञान, कानून में प्रतिकलित होता है। उंगेल इतिहास सबदी 
बल्कि अपनी इस इन्द्ववादी तर्क पद्धति के इतने पक्के हे कि वे ईब्वरवादी होते 
हुए भी यह मानने के लिए तेयार- नही कि ईश्वर इस पद्धति से वाहर हैं, 
. शृप्तडाफ़ इक... 
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और उसने विश्व की सृष्टि की। वे कहते हे कि दुनिया एक प्रक्रिया हे। इस 
प्रक्रिया मे ईब्वर तभी उत्पन्न होते है, जब निरवच्छिन्न भाव (0 |950[प/८ त८५) 
अपने आत्म विकास की प्रक्रिया को खतम कर लेता हैं। इन गहरे आध्यात्मिक- 
रहस्यवादी क्षेत्रों में जानें के वजाय, इस अवसर पर इतना ही समभना यथेप्ट 
होगा कि हेगेल सृष्टि को एक क्रिया नही मानते, वल्कि एक चिरन्तन प्रक्रिया, 
एक की हुई बात नही, वल्कि एक चिरन्तन रूप से होता हुआ आन्दोलन मानते 
हैं। अब यह पूछा जाय कि यह प्रक्रिया कहाँ से शुरू हुई, क्या वह कुछ भी नहीं 
से शुरू हुई, तो इस पर हेगेल का उत्तर पहले ही आ चुका हेँ कि कुछ तथा 
वुछ भी नही दोनो एक हँ। यदि इसका कोई अर्थ हो सकता हैँ तो यही कि 
हेगेल विश्व की उत्पत्ति तथा इतिहास को एक प्रक्रिया भर मानते हे जो 
आदिस प्रक्रिया से उत्पन्न हुई। स्पिनोजा की तरह हेगेल यह विश्वास करते थे 
कि यह विश्व एक बुद्धिसगत पद्धति है, और इसमे भी प्रत्येक वस्तु में पार- 
स्परिक सम्बन्ध है। इसलिए हेगेल के अनुसार इतिहास को समभने के लिए 
उसके सिलसिले तथ्य पूर्वापर सम्बन्ध को विकसित रूप में समभने को आव- 
व्यकता हैं। 

१४--इ तिहारू पर यात्रिक भोतिकवादी--हेगेल के तकंगास्त्र में दुर्वोधता 
हैँ फिर भी सामा/जक घटनाओ में इन्द्वात्मक तर्कपद्धति के प्रयोग ने एक क्रान्ति 
ही पैदा कर दी। बिना अत्युक्तित के यह कहा जा सकता हैं कि हम मनुष्य जाति 
के इतिहास को इसी के कारण नियम द्वारा नियत्रित एक प्रक्रिया के रूप में 
सोचने में समर्थ हुए हे।* औरो की वात दूर रही प्राक्‌ हेगेल युग के भौतिक- 
वादी (इन्द्रात्मक नही यात्रिक ) इतिहास या मनुष्य समाज के विकास की कोई 
धारणा ही नही रखते थे। वे किसी युग को मूर्खतापूर्ण तथा किसी यग को कुछ 
और विशेषण देकर सत्तोप कर लेते थे। मनुष्य के इतिहास के विभिन्न यगो 
को विकास की एक लडी में पिरोने के विचार से वे कोसो दूर थे। फ्रेन्च दार्ध- 
निक मध्ययुग से असन्‍्नुप्द थे, इसलिए वे उस यूग के प्रति वछ अपणदद 
इस्तेमाल करने में ही अपनी इतिहास-चर्चा की सीमा समभने थे। “स॒प्रसिद्ध 
भोतिकवादी हेलवेसिपस वेः नजदीक सध्यवग बेहदगी की पराकाप्ठा थी। टेगेट 
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ने मध्ययुग की सस्थ्यजो तथा तौर तरीको की तारीफ के पुल तो नही वाँवे, 
किन्तु वे इस यूग को मानव-जाति के इतिहास की एक अपरिहार्य कडी अवध्य 
मानते हे। इसके अलावा वे यह भी देखते हू कि मध्ययुग के सामाजिक जीवन 
की आच्तरिक असगतियों से ही आधुनिक समाज की उत्पत्ति हुई। इस प्रकार 


ह्ितो 


फ्रेन्च भौतिकवादी दा्णनिक धर्म को मनुष्य के दुसस्कारो से तथा पुरोहित 


ओर पेगम्व॒रों की वेईमानी तथा ढोग से उत्पन्न करार देकर चुप बेंठ गए। 


उन्होने धर्म कों गिराने के लिए इतना समभ लिया था कि घर्म प्रति- 
क्रियावादियों के हाथो मे एक गज़्ति हैं, इसलिए उससे लोहा लेकर उसे रसातल 
 पहुँचाना है। इससे अधिक ठे नहीं जानते थे। उन छोगो ने धर्म के वैज्ञानिक 
अध्ययन की चेप्टा नही की, किन्तु हेगेल के दच्द्धात्मक भाववाद ने इस प्रकार 
के अध्ययन के लिए जमीन तेयार कर दी। 

१५--पोरोपियनों के विचार और हेगेल--जव प्राक्‌ हेगेल युग के दार्गनिक 
इतिहास का अध्ययन करने का कृप्ट भी उठाते थे, तो वे ऐसा अपनी 
पद्धति को पुष्ठ करने के पक्ष में तके दुंढने के लिए करते ०, या पहले की 
पणद्धतियों को काटने के लिए करते थे कि कि प्रत्पेक 
पद्धति अपने समग्र की आमदनी है। इस कारण प्रत्येक दर्भनगास्त्र अपनी 
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जग प्र न ठना >> साथ हे न्डज्ष्जोसे ज्च्ऋ+ सच द्णन इाजओ: 
गह पर फिट बठता हैं। साथ ही उन्‍्होंवे कहा के जो दशन रूवसे 
बाद कम पैदा ह्आ >> उञ्से अपने 5 पहले भर तमाम दर्जन ञास्त्रे नर जो अपने >> चआधउलथा 
बाद म॒ पदा हुआ हू, उस अपन स पहल क त्त दनणनशगास्त्रा का अपन अच्- 


मुक्त करता चाहिए, और इस वात के साथ ही सा» यदि वह और तरह से भी 


पूर्वे युग में काल्पनिक आदय जगतों (ए/0979) के सम्बन्ध मे उडानो की 
भरमार थी। इस प्रकार की सैकडो स्वाप्तिक णोजनाएँ एक से एक अलौकिक 


परिकल्पना 


र्क 


१५३० ) ने यूटोपिया (जाब्दिक अर्थ न कही), जान विकनिफ (मृत्यु १३८४) 
ने राजतात्रिक साम्यवाद, वेकन (१५६ १-१६२६) ने दक्षिण द्वीप पुँज के एक 
काल्पनिक दीप को अप्ने स्वप्नो का आधार बनाकर एक कल्पनाराज्य, यूवान 
वालेन्टीन आड़े ने क्रिस्टिया पोलिस, टामस कैम्पानेल्सास (१५६८-१६६९) ने 


कद 9० लि 


सूर्यपूरी, जेराड विन्स्टन ले ने अपना एक कल्पनाजगत, जेम्स हैरिगटन ने (१६११- 
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१६७७) ओसियाना की परिकल्पना पेश की हैं। इन सवका तथा अन्य बहुतों का 
उद्देश्य यही था कि समाज में आमूल परिवर्तन हो। वे प्रचलित समाज पद्धति 
से ऊव चुके थे। वे चाहते थे कि ऋान्तिकारी परिवर्तत किये जायँ। उन सब 
को यही रट लगी रहती थी कि वस सही कानून बना दिये जायें तो सब ठीक 
हो जाय, और वतेमान विषमता और दुख के युग का खातमा होकर मर्त्य पर 
स्वगं-राज्य का प्रवर्तत हो जाए। हेगेल ने कहा कि इस प्रकार कानून बनाना 
राष्ट्र से अछग होकर नही सोच सकते। कानून शासन यत्र का एक स्वरूप या 
प्रकाशमात्र है, विधान या कानून केवल दृसरी सृूक्ष्म सामाजिक शक्तियों से 
घनिष्ट रूप से सम्बद्ध ही नही है वल्कि सारी नेतिक तथा बौद्धिक विशेषता-- 
जिसमे उसके अन्तर्गत सारी गक्तियाँ आ जाती है, उसी का एक स्वरूप है। अतएव 
वह विवान वही है जो उस जाति के उपयुक्त हैं। इस प्रकार हेगेल ने आशजिक 
परिवतेन द्वारा मौलिक परिवर्तन की चेष्टा को अयुक्ति-युक्त बतलाया। साथ 
ही उन्होने कहा जो वास्तविक है वह बुद्धिसगत है, यदि वह बुद्धि-सगत नही हे, 
यदि उसकी जडे युग की आत्मा स्वरूप विचार मे नही है तो वे हे कंसे ? हेगेल 
के इन विचारों का पूरा ताकिक परिणाम क्या-क्या हुआ, इसे देखने के पहले 
हम देखेंगे कि हेगेल के इतिहास-सम्बन्धी विचार में जो सिलसिला, पद्धति तथा 
विकास का उपादान है, वह अन्य भाववादी दाहशेनिको के इसी विषय के विचारों 
से कितने उचन्चत हें। 

१६--अन्य भाववादियों के इतिहास सम्बन्धी छिचार और हेगेल की 
श्रेप्ठता--फ्रेच लेखक वोसथे (१६८२) का कहना हैँ कि इतिहास इस वात 
को उद्घाटित कर दिखलाता हैं कि क़िस प्रकार ईश्वर ने मनुष्य जाति का पथ- 
प्रदर्शन किया है। जर्मन भाववादी दार्णनिक लेसिग का कहना है कि इतिहास 
द्वारा ईश्वर मनुष्य जाति को जिक्षा देते ह।” यह द्रष्टव्य हैँ कि ये लोग खुलकर 
ईश्वर को ले आते है, किन्तु हेगेल उसी को विचार या 40८9 या विश्वभावना 
अथवा एए57त6 ४7707 के नाम से छिपा रखते हे। इसके अतिरिक्त 
उद्धृत मतो में सेलिग के अतिरिक्त किसी ने भी इतिहास की एक विकासमान 
प्रक्रिया के रूप मे कल्पना नहीं की। सेलिग मे भी यह विचार अस्पप्ट है। 
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“विकासवाद की कसौटी पर कसने पर प्राक हेगेलीय दार्णनिको का अजीब ही 
हाल था। उन लोगो मे इतिहास एक विकसमान प्रत्निया हैं, ऐसी कोई धारणा 
नहीं थी। डेकार्ट ने तो यहाँ तक लिख मारा कि प्राचीन पुस्तकों को 
और उनके इतिहासों तथा कहानियो को पढ़ना केवल समय का अपव्यय हैं। 
ऐसा लिखने मे डेकार्ट का शायद यह कारण रहा हो कि उनके समय में जो बाते 
इतिहास के रूप मे, घोटवाई जाती थी, उनका वाकई यही हाल था। 
आछ्लेक हथूम का कहना है कि ग्रीको और रोमनो की बातो को पढने से कोई 
फायदा नही । फ्रेंच और अंगरेजो के सम्बन्ध मे पठकर पाठक जिन नतीजों पर 
पहुँडगे, वे कुछ अधिक गलत न होगे, यानी उस हालत में भी गलत न होगे जब 
उनको ग्रीको और रोमनो पर भी लाद दी जाय। हचूम का कहना हैं कि मानव 
जाते सब युगो मे और सब देज्यो मे इतनी एक रही है कि इतिहास हमें कुछ 
भी नया य। असाधारण प्रदान नहीं करता।' ट्यूमिनेयेफ ने दिखलाया हे कि 
इसी प्रकार हत्यू म, दनेम्र इससे भी आगे वढ गए, और उन्होने तो कह दिया 
कि इसकी भी कोई आवश्यकता नहीं है कि सम-सामयिक मनुष्य-ससाज का 
अध्ययन किया जाय, बल्कि वीवर (3८2४८), मधुमक्खी और चीटी जाति 
का जव्ययन किया जाय, इसी से मनुष्य समाज का ज्ञान मिल जाता है।* 

१७--जीव विज्ञान का इतिहास पर हमरा--बेल्स का संत--हेगेल ने ही 
प्रथम बार इतिहास को एक सिलसिलेवार प्रक्रिया के रूप में देखा, इसमें कोई 
सन्देह नहीं। एच० जी० वेल्स ऐसे परम स्वतन्त्रचेता व्यक्ति (अवच्य इनके 
क्षेत्र मे यह स्वतन्त्रचित्तता वर्तेमान पद्धति की कुछ वागाडम्बरपूर्ण सुन्दर समा- 
लोचना तक ही रह जाती हैँ, वह किसी प्रकार का रचनात्मक विचार पेश करने 
में समर्थ नही होती) इतिहास मे यह जो सिला।सला दिखाई पडने रूुगा हैँ, उसकी 
व्याख्या मे कहते हू कि जीव-विज्ञान ने इतिहास पर हमला कर दिया--- 
8008ए ए्रए१0५४ |॥]907ए7॥ हम वाद को दिखलाएँगे कि जीव-विज्ञान 
तथा इतिहास में विकासवाद की धारणा एक ही समय में आई। 
इतिद्ाास में और जीव-विजञान मे यह जो विकासवाद का वोलवाला हुआ, वह 
एक ही आवश्यकता की पूर्ति के कारण हुईं। ऐसा कहने या मानने की कोई 
का श्हे ऐ वा फ था डर 
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आवश्यकता नहीं प्रतीत होती कि इतिहास मे यह नियम जीव-विज्ञान से लिया 
गया। बाद को हम इसकी सन्‌ तारीख पर भी आल्लोचना करेगे। यह मत 
अमान्य होते हुए भी कि जीव-विज्ञान से यह धारणा इतिहास में छी गई वेल्स 
ने इस मत के प्रतिपादन मे जो कुछ लिखा है, वह बहुत ही दिलचस्प है, इसलिए 
हम उसे यहाँ उद्धुत करेगे। 

वे लिखते हे कि “इन लोगो को करीव-करीब कोई भी एतिहासिक परिप्रेक्षित 
नही था। वे अपने पीछे कई हजार वर्षो तक यहाँ तक कि समय के प्रारम्भ तक 
रृष्टि दौडा जाते हूँ किन्तु उनकी निगाह में उस यूग में भी मनुष्य जीवन 
करीब-करीब वैसा ही था जैसा उनके अपने समय में था। उनकी निगाह में मनुष्य- 
समाज चिरकाल से कुछ सामाजिक टाइयपो की कमोवेण आपस मे सँभली हुई पद्धति 
है--ये है शासक और शासित, शिकारी और खेतिहर, पुरोहित और सैनिक। 
इसी को वे मनृष्य जीवन की चिरकालीन पद्धति समभते थे। वे इतिहास को 
इस रूप में देखते थे कि इस बीच में गहर ओर खेत, मम्भूमि और समुद्र--ब्न 
खास बातो में थोडा बहुत परिवर्तन होते हुए भी मनृपष्य अवरिहाये रूप से वैसा 
ही रहा है। हाँ इस बीच मे जो आविष्कार हुए हूँ, उनसे उसका जीवन वृछ एऐव्वर्य- 
जाली अवध्य हुआ है। उनके निरीक्षण तथा तुलना करने का तरीवा इतना 
सीमित था कि वे इस वात को महसूस नहीं कर सकते थे के जगे को साफ 
कर घासवाली जमीनो के भण्टडारो को वढाकर वे जन भृभागों में फैड रहे थे, 
उनको धीरे-धीरे ऐच्वर्यहीन तथा वाचत बना रहे हे। वे साम्राज्णे के उत्थान 
ओर पतन के साथ अपने सावारण जीवन के अज्ञात विनाश को सम्बद्र नहों कर 
पाते थे। वे जनसस्या तथा कर्म शावेत के संतुलन में जो बरावर स्वान पारेवर्तन 
होते रहते है, उसके कारणो को कुछ और ही समकते थे। इसाछए भतकाल 
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जब नक पृथ्वी रहेंगी के बाजाए का समय भा रह र फल भा हाता 
ही ललिता 5 १] दर्जन दे न्पल पजल लेट जे नह अभहाओ अत: 
स्ह्या | इसा ६र पूर काश एक देजन घताबहदा दा पहल तक बे यह सम न 


हि कर्क, पया 07822 "ज्कन- ०४ ख डक बनकर जहा ०७ ह-& ही रा शक अररजरा+ +कजकलकक..# मबी। 
थक दुनिया लपदा छ। ये सम लाते थे बा नस समद्र पह थे याद वग्य घ, 
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वह चपटा है, और उनको यह समभने में बहुत आयास लगता था कि समुद्र 
के धरातल का दृष्यमान समतल् वास्तव में बकिम था, ओर जितनी ही 
तेजी के साथ और जितने ही दूर तक वे जाते थे, वे इस बात को उतना ही सम- 
भते गये कि चपटी पृथ्वीवाली धारणा टूट रही है। इसके बाद मनुष्य की इस 
प्रकार की बहुत-सी अत्यन्त महत्त्वपूर्ण धारणाओ की वधिया बैठती गई। 
ओदइचर्यचकित नाविको को आकाञ में नई-नई नक्षत्रमालाये दिखलाई देने लगी। 
दो गताब्दियो में ही मनुष्य ने यह आविष्कार कर लिया कि वह चपटी पृथ्वी पर 
नहीं बल्कि एक गोल पृथ्वी पर रहता है, और गत दस जताब्दियों में उसने यह 
भी पता पा लिया कि मनुष्य विश्व का मध्यम विन्दु नहीं, वल्कि एक बहुत है 
दोयम दर्ज के ग्रह का अधिवासी है। मनुष्य को अपने जीवन के साथ इन नये 
विचारों को सामजस्य मे छाना पडा ओर कुछ हद॒तक वह इसमे सफल भी हुआ 
है, किन्तु केवल कुछ ही हद तक।” 

वेल्स आगे चलकर गणेपोक्‍्त विचार के साथ इतिहास-सम्बन्धी धारणा को 
एक पक्ति में छाकर यो समभाते हें--हमारे ऐतिहासिक विकास अब लाखों 
वर्ष तक पीछे की ओर जाते है। हम मनुष्य को मनुष्य से निम्नतर परिस्थितियों 
से, तुलनात्मक रूप से, एकाकी वन्दरो के जीवन से ढाई लाख वर्ष पहले निकलते 
पाते हैं। हम अब निरन्तर वृद्धिशील सहीपन के साथ जानते हँ कि उस सुदृर 
भूतकाल में शिकार का जीवन था, हम देखते हे कि खेती के उत्पन्न होते होते 
सेकडो वर्ष लय गये. । इस प्रकार के ज्ञान से मनुष्य-जीवन के सम्बन्ध मे 
जो स्थिरता की धारणा थी, वह दूर हो गई । अव धीरे-धीरे यह हमे मालूम 
हुआ हैँ कि गत बीस या पच्रीस हजार वर्षो से मनृप्य इस प्रकार के निरन्तर 
परिवर्तन की परिस्थितियों में आगे वढता जा रहा हैं ।”* 

१८--बेल्स का मत प्रामाणिक नही--वेल्स ने क्रम-विकास का जो सिल- 
सिला वतलाया है, वह ठीक है, किन्तु इसे बताने के लिए उन्हे यह कहने की 
कोई आवश्यकता नही थी कि इतिहास पर यह जीव विज्ञान का हमला हे। ऐसा 
उन्होने हेगल तथा मास को श्रेय न देकर अन्य लोगो को श्रेय देने के व्यर्थ प्रयत्न 


के कारण ही किया हे। इतिहास पर विकासवाद को लागू करने का श्रेय सब से 
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पहले हेगेल को है, किन्तु उसे अकाठ्य वैज्ञानिक आबार पर स्थापित करने का 
श्रेय माक्से को है, यह हम बाद में देखेंगे । 

१९--हेगेलवाद से प्रतिक्रियावाद के उपादान--अब हम फिर हेगेल पर 
लौट जाते हे। हेगेल ने यह जो कहा है कि जो हे वह ब॒द्धि-सगत हे, इसके लिए 
उन पर प्रतिक्रियावादी होने का दोषारोपण किया है, क्योकि इस मतवाद से हर 
तरह के सामाजिक अत्याचार, अन्यान्य तथा विपमता का समर्थन होता था। सच 
तो यह है कि इस प्रकार का दोपारोपण केवल वायवीय था, बात नहीं 
प्रुसीय राजतत्र ने सचमुच हेगेलवाद को अपने समर्थन में इस्तेमाल किया। 
यह कहा गया कि प्रसीय राजतन्त्र मौजूद हैं, यही इस बात का प्रमाण हैँ कि वह 
बुद्धिसरगत है। इस गडबडी के लिए केवल हेगेल के व्याख्याकार ही जिम्मेदार 
थे, यह बात नही। हेगेल स्वय, विचारों की इस गडवडी के कारणीभूत हुए। 
जिस समय नेपोलियन ने येता मे प्रवेश किया था, उस समय हेगेल ने उनको 
व्वेत अबच्व पर आसीन निरवच्छिन्न्न स्पिरिट करके स्वागत किया। यह तो कुछ 
ह॒द तक समभा में आ सकता था कि नेपोलियन समीनों के द्वारा ही सही जमंनी 
में नये पूजीवादी सम्बन्धो को स्थापित करने आये थे। उनका इस प्रकार स्वागत 
करना सचमृच नवयुग के प्रति अभिवादन-न्ञापत करना था। नेपोलियन की 
विश्वव्यापी विजयो का कारण ही यह था कि वे जिस देश में गये उस देश में 
पूजीवादी गुट को बल पहुँचाकर पहले के सामन्तवादी वर्ग को नीचा दिखाते गये। 
रूस में उनको जो सफलता नहीं मिली इसके गौणकारण रूंसियों की बहादुरी 
और उनकी 5८00५07९१ ८९४॥॥) [70!0८ए तथा जनरल वारफ थे, किन्तु असली 
कारण यह था कि रूस में अभी पूजीवादीवर्ग बिलकुल वलहीन था। इसलिए 
नेपोलियन का हेगेल द्वारा स्वागत बिलकुल समभ में आता है, किन्तु इसके वीस 
वर्ष बाद जब फ्रेड़क विलियम तृतीय के अधीन जर्मनी में प्रतिक्रियावादी सामन्त- 
वादी राजतन्त्र दृढीभूत हो रहा था, उस समय हेगेल अपने क्रान्तिकारी विचारों 
को निर्णयात्मक रूप से खो चुके थे, और कार्यरूप मे प्रतिक्रियावादी हिस्सा अदा 
कर- रहे थे। 

२०--हैगेंल के अनुसार इतिहास के चार युग--हेगेल ने सारे इतिहास को 
जिस प्रकार विभकत कर दिया है, उससे उनके विचारों का प्रतिक्रिपावादी 
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उपादान बिलकुल स्पप्ट हो जाता है । उन्होने बताया कि इतिहास के चार मुख्य 
युग है-- 

(१) पूर्व देशों में भाव ने (70८2) ने अभी अपनी स्वतन्त्रता नही 
प्राप्त की है, वहाँ अभी 5फ्रेशश्याशैए की प्रवानता हैं। मनुष्य 
के हक अभी अज्ञात हूँ क्योकि पूर्व केवल इतना जानता है कि एक (अन्य नहीं) 
मुक्त हूँ। यह दुनिया के वचपन्त का युग हैं । 

(२) ग्रीस मे हम वेयक्तिकता की प्रधानता पाते हं। भाव जानता है कि 
वह मुक्त है, किन्तु केवल कुछ ही स्वस्पो में यानी केवल कुछ ली लोग मुक्त है। 
मन अभी तक भूत से मिश्रत है, और उसी में अपनी अभिव्यक्ति प्राप्त करता 
हैं। यह अभिव्यक्ति सौन्दर्य हैं। यह दुनिया के यौवन का युग है । 

(३) रोम में हम दृश्यगत और दुष्टगत के बीच में विरोध पाते है। राज- 
नैतिक सार्वदेशिकता तथा वैयक्तिक स्वतन्त्रता दोवों का विकास हुआ, कित्तु 
अभी इनका समन्वय नहीं हआ। यह दुनिया की परिणतावस्था या अवेडपन 
का युग हे। 

(४) ट्यूटनिक जातियो में हम इन असगत्तेयो की एकता पाते हें, भाव 
को स्व का ज्ञान हो जाता है, और ग्रीस तथा रोम की तरह यह मान लेने के 
चजाय कि कुछ ही लोग स्वततन्त्र हें वह जान लेता हैँ कि सभी मनुध्य स्वतत्त्र 
है। यह दुनिया की वृद्धावस्था हे, यद्यपि जरीर की वृद्धावस्था का अर्ये 
कमजोरी हैँ, मन की वृद्धावस्था परिपक्वता हैं । * 

२१--मेकाले और टामस हाव्स के साथ हेगेल की तुलूना--हेगेल के इंति- 
हास-सम्बन्धी दर्गन की कलई यही पर खुल जाती है, यह स्पष्ट हो जाता है कि 
वे अपने जमाने के प्रुसीय राज्य को राष्ट्र की सबसे उच्चावस्था समभते थे। 
इस मामले में वे मैकाले (१८००-१८५९) से उच्चतर किस प्रकार कहे जा 
संकते है, क्योकि उन्होने भी अपने जमाने के इंगलेड की वेघानिक शासन की 
पद्धति को सव ज्ासवो मे उच्चतम समझा ।” इसी प्रकार टामस हाब्प ( १५८८- 

१६७९) अपने जमाने के राजतन्त्र के समर्यन में एक दर्शेनशास्त्र खडा कर गये 
थे। ये सभी दा निक अपनी-अपनी सरकार के समर्थक थे, फिर भी हेगेल की 
श्फछेछ र शक के ः 


न 





न 


इतिहास का हेगेलीय सिद्धान्त ४१ 


विशेपता यह है कि उन्होने विकास के सिद्धान्त को लागू कर तब प्रुसिया में 
प्रचलित राजतस्त्र को विकास का उच्चतम सोपान सावित किया । 
२२--हेगेलवाद का ऋाष्तिकारी पहल--रूस में भी हेगेल का यह विचार 
बुद्धिसयत है, लेकिन विसारियन वेलिन्स्की ऐसे उनके चेलो के लिए बहुत 
दुखदायी सावित हुआ, क्योकि वे इस वात को मानने के लिए तेयार नही थे कि 
जार का जासन भी वृद्धिसगत हो सकता हू। तुलनात्मक रूप से कुछ ही दिनो 
के लिए वेलिन्स्की इस दार्शनिक गान्तिवाद को मानकर चल सके। निकोलाई 
वोगोस्लोवस्की ने वेलिन्स्की के सम्बन्ध में लिखा हैँ कि वास्तविकता के साथ 
सामजस्य अर्थात्‌ यह मानकर चलना कि निकोलस प्रथम का अद्धंगुलाम-णासन 
ठीक है, और उसमे दुछ गलती नहं। ह, यह वेष्ल्स्स्की के ऐसे विद्रोही प्रकृतिवाले 
व्यक्ति के लिए बहुत बडी असगति सावित हुई । धीरे-बीरे वे हेगेल वी 
एकदेशीय व्याख्या पर विजय पाकर मुधेत के आदर्ण के उग्र उपासक हो गये । * 
किन्‍्त हेगेल के विचारों का एक दूसरा पहल भी था, ओर वह क्रान्तिकारी था। 
वह यह था कि यदि कोई पद्धति या वस्तु ब॒ुद्वे-सगत नहीं है, तो दश्यमान 


छः 
रूप से उसकी मोजूदगी या अस्तित्व होने पर भी यह समभकना चादर कि बह 
जबर्दस्ती मोजूद है, ओर उसका अन्त हो जाय तो अच्छा हे। उसका अर्य यह है 
कि जीवन और वास्तविकता में उस अस्तित्व को जद नहीं रह गई , और बह 
समाज के विकास के नये सोपान के साथ सामजस्यपूर्ण नहीं है, इसलिए वह 
नप्ट होगा ही। गीता के छात्रों को स्मरण होगा कि उसमे भी भगवान्‌ कृष्ण ने 
अर्जुन को युद्ध में प्रवृत्त करते हुए इसी प्रकार विब्ब रूप से दिखलछाते हुए 
दिसला (देवा कि राजाओं के भुण्डो समेत घृतनराष्ट्र के सब पुत्र भीष्म, द्रोण 
और सूत पुत्र (कर्ण) पाण्टवों की ओर के मुस्प-मुर्य योद्राओ के साथ भगवान्‌ 
वी विकराल टाढोवाले अनेक भयकर मुखो में घम रहे है, और प्रछ ब्टोग दातों 
में दवकर ऐसे दिखाई दे रहे हूँ कि उनकी स्पोपडियाँ चूर-चूर हो गर्द (गीता 
१!२८-२८) । इस प्रकार से जो छोग जीवेत म 


कु रक 


५ 
कृष्ण मे वही तर्क दिया था जो वामपल्नीय हेगेलवार्द 


हा] 
/९]8॥ 
| # /0॥«६ 
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रूप से है, ऐसा प्रतीत हो रहा हे, वह वही है । अवश्य इन दोनो दृष्टिकोणो मे कुछ 
प्रभेद भी है किन्तु हम इस अवसर पर इस वारीकी में नही पडेगे। 

वामपक्षीय हेगेलवादियो का एक अलग ही मत खडा हो गया। इन लोगो 
ने यह साबित किया कि ईसाई-धर्म या आमतौर से धर्म बुद्धि विरुद्ध है, इसलिए 
उनका विनाग अनिवार्य है, और उसके विरुद्ध तर्क करना चाहिए। रूस के 
वामपक्षीय हेगेलवादियो ने इसी धारा का अनुसरण करते हुए यह निष्कर्प निकाला 
कि जारशाही के विरुद्ध सग्राम करना चाहिए। हेगेल के विचारों के ऋ्रान्तिकारी 
पहल को हृदयगम कर रूस के स्थिर स्वार्थवाले पादरी वर्ग ने उसके विरुद्ध जेहाद 
बोल दिया। १८६० तथा १८७० के अन्दर ही के युग में उन्होने शिक्षालयों में 
हेगेल का पठन-पाठन बन्द कर दिया। इस सम्बन्ध में सबसे मजे की वात यह है 
कि हेगेल स्वय भाववादी थे, और निरवच्छिग्न भाव (/)5०0प८ 0०९9) 
के नाम से ईश्वर को मानते थे। उस जमाने में रूस के सारे शिक्षालय पाद- 
रियो के नियत्रण में थे, इस कारण हेगेल सभी शिक्षालयों के लिए परिया करार 
दिये गये ॥/* 

२३--हेगेलवाद की द्वयर्थता की ऐतिहासिक पृष्ठभूमि--हेगेल प्रतिपादित 
सिद्धान्त का इस प्रकार दो विरुद्ध अर्थो मे प्रयुक्त होना हेगेल के दशेन की 
न्यूनता का सूचक है। शिरकाथ ने इस बात की व्यास्या करते हुए यह लिखा 
है कि हेगेल की विचारधारा की यह द्वयर्थता उस समय के पूजीवादीवर्ग में फंडी 
हुई गडबडी को ।प्रतिफलित करती है। इस वर्ग में एक प्रगतिशील तथा दूसरा 
प्रतिक्रियावादी हिस्सा था। एक तरफ सडे गले प्राचीन गतानुगतिक सनातन 
को नष्ट करने की आवश्यकता अनुभूत हो रही थी, दूसरी तरफ आगामी 
नवीन, भविष्य, आगन्तुक के लिए इस वर्ग के मन मे भय तथा शका थी क्योकि 
फ्रेन्च राज्यक्रान्ति के तजबें से जर्मन पूँजीवादीवर्ग किसी नतीजे पर पहुँच नही पा 
रहा था। फिर भी हेगेलवाद की जो मूलभूत वात हैँ, यानी ससार की, 
मनुष्य की, पद्धतिथों की परिवत्तंतशीलता, विकास, परिमाणगत परिवर्तेन के जरिये 
से गृणगत परिवर्तन कर नये सोपान में पहुँचते रहना--ये बाते ऐसी थी, जिनको 


कितना भी तोडा-मरोडा जाय, वे प्रतिगामी नहीं हो सकती थी। यद्यपि हेगेल 
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बट 


ने स्वय अपने राजनैतिक मतवादों से तथा आचरण से अपने ही दर्शन शास्त्र के 
साथ एक प्रकार से विव्वासघात ।केया था, फिर भी उस दर्शन के मन्तव्य स्पप्ट, 
स्फटिक की भाँति स्वच्छ थे। ऐसा कई बार हुआ हैँ कि छेखक की रचना तो 
एक क्रान्तिकारी दण्या छे रही है, किन्तु लेखक की राजनीति दकियानूसी हैं, ओर 
उसने कार्यरूप में प्रगति का विरोव किया। जर्मनी के गरमयथी पूँजीवादियो ने 
कुछ दिनो तक हेगेलवाद को अपने दर्घनगास्त्र के रूप में इस्तेमाल करने की चेष्टा 
की, किन्तु तजबें से यह जत्दी ही ज्ञात हो गया कि या तो हेगेलवाद अपरिवर्तन- 
वादी,पूँजीवादी तवके की प्रतिक्रियावादी विचारधारा बनकर प्रस्तरीभूत हो जाता 
या वृद्धिसगत धर्म का चारेत्र धारण करता हू, अथवा वह उतना ऋन्‍्तिवादी हो 
जाता हैँ कि पूँजीवादी वर्ग के किसी मतछव का नहीं रहता उल्दा उसने 
इस वर्ग को खतरा पैदा हो जाता हैं। 


शव ऐतिहासिक भौतिकवाद 


प्रतिक्रिया कैसी होती है। वह तभी सन्तुष्ट होता है और यह समभता है कि 
उसने एक ताक्कि व्यास्या दे दी, जव वह उनके वास्तविक ऐतिहा।सिक व्यवहार 
का वर्णन तथा उनका वर्गीकरण कर लेता है।' 

लेवी के इस कथन से स्पप्ट है कि वैज्ञानिक रूप से हेगेल का विकास 
सम्बन्धी विचार जहाँ तक कि विचारों से वस्तु निर्मित होती है, विल्कूल रलूचर 
है। बाद को हम देखेंगे कि मार्क्स ने तथा उनके पहले फायरवाक ने हेगेल के 
इस कमजोर पहल पर हमला किया है। सच बात तो यह है कि इस मत को 
इस न्यूनता से शुद्ध कर दिये जाने पर जो कुछ बचता हे, वही वैज्ञानिक समाज- 
जास्त्र का आधार हैं। लेनिन क। कहना था कि हेगेल की सभी वातो को 
कोई ग्रहण नही कर सकता, उनकी चुनी हुई ताकिक ज्ञान सम्बन्धी बातों को 
लेना चाहिए ओर उन्हे रहस्यवादी आवरण से मृक्‍त कर जब शुद्ध कर लिया जावेगा 
तभी वे काम दे सकती हें । 

हेगेल के दर्शन के अनुसार मनुष्य जाति का विकास एक ऐसी प्रक्रिया 
है जो अपनी ही प्रकृति के कारण किसी कथित निरवच्छिन्न सत्य के आविष्कार 
में भोतिक अन्तिमता प्राप्त नही कर सकती, किन्तु इसके विपरीत हेगेलवाद ने 
इस बात का दावा किया कि वह इसी निरवच्छिन्न सत्य पर ही आधारित है, 
किन्तु इस प्रकार ऐतिहासिक तथा प्राकृतिक ज्ञान की एक पद्धति जो सर्वेव्यापी 
तथा सर्वकाल के लिए अन्तिम हे इन्द्ात्मक विचार जली के मूलगतः नियमों के 
विरुद्ध है क्योकि इसके अन्तर्गत यह वात आती हैं कि वाह्य जगत्‌ का पद्धतिगत 
ज्ञान पुस्त दर पुस्त विपुल उन्नति कर सकता है।'* 
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हेगेल, कोंत, डारबिन, फायरवाख के विचार 
आर माक्सवाद से उनका सम्बन्ध 


१--फोत-वर्णित इतिहास के तीन सोपान--इनिह्दास वी ग्राफमायस थार 
णाजों में एक बहुत ही महत्त्वपूर्ण मत फ्रेंझच दार्यनिक ऑगृस्त फोत (१७५८- 
१८०७) का है। बदि हम उस बात को याद रफ्पे कि हेये 


शी ३० न्‍ 


लत 


हैगेल तथा सायसे के क्षदाव 
वे ही एकमात्र दार्गनिक हे, जिल्‍्होंने इतिहास को विकसित रूप से समभदने 


हा की का 


की चेप्टा की. तो उनका महत्त्व बहुत अजिदा हो जाता है। यो तो माउसंबार्द 


| 


जा 


पाठय पस्तको में टैंगेल के वाद ही फायरदालख को गिनाने की परिपादी है, जौर 
वह टीक भी है, वयो।कि अगर्श कडी वही है, दिल्‍्यू प्राय समसामयिक एक विचार- 





धारा के रप ने कोत वे उतिहास-सम्बन्ती मतताद में उछ इ्यीरें में जाना उन- 
खिल से होगा। कोत ने जपनी विशास संम्बनती धारणा जो ने हवा 7सनिगास 


पर बत्कि मनुष्य के विचारों के सम्पूण क्षेद्ध पर आद्न-यलग तथा सामहिंय रुप 


हे के 


में जाग फिया। उससे उनका महृत्त जोर जा बद्द जाता ४।!। उद्री शारणा 
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पर ल्‍वजफजतण अभ ाठः व क: अजय: का 
असल 
गे गण में छाए गए दीन रपगन 


ननेसार सनाय के खद़ार रू सुधा इत्र 2 


पा 
६3 


ञ्गने हू । थे तीन सोपान यो हे-- 
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(२) अलौकिक (772/9[77ए»८७४ ) युग जो पहले युग का परिवर्तित 
रूपमात्र हैँ, किन्तु जो परिवर्ततकालीन सोपान के रूप में महत्त्वपूर्ण 
है। अति प्राकृतिक बुतो की जगह अब अदुष्ट सुक्ष्म गक्तियाँ आ जाती 
है, जिनके सम्बन्ध में यह धारणा की जाती हैं कि वे विभिन्न वस्तुओं 
मे मोजूद हे, और वे स्वयं घटनाओ को उत्पन्न करने में समर्थ हें। इस 
सोपान की सबसे उच्च अवस्था वह है जब ये तमाम शक्तियाँ एक 
सावेभौमशक्ति के रूप में लाई जाती हे। 

(३) धनात्मक ([70/7ए८) युग जिसमे मन कारणो तथा अन्तिम 
तत्वों के अनुसन्धान की व्यर्थता का अनुभव कर निरीक्षण तथा ऐसे 
नियमो के वर्गीकरण में, जो परिणामों को नियत्रित करते हे, लूगता हेँ। 
इस युग में एक के बाद एक सिलसिला आता है, उसका तथा उसके 
साथ आनेवाले सोपान की समता का अध्ययन किया जाता है। इस सोपान 
की सबसे उच्च अवस्था वही होगी जब एक ही सार्वभौम दृष्टिकोण के 
विविध ब्यौरे के रूप में सब घटनाओ की व्याख्या करना सम्भव होगा। 

इस मत का उदाहरण देते हुए उन्होने दिखाया है कि पहले ज्योतिष 
अथेलो नामक देवता तथा उनके रथवाली व्याख्या प्रचलित थी, फिर पेथागोरस 
की सख्याएँ, सामजस्य (!87777777!55) तथा तरह-तरह के अछौकिक विचारों ८ 
की उडान के जरिये होते हुए अब माध्याकर्षण के नियम तक पहुँचा हैँ। कोत 
के युग तक माध्याकर्षण का ज्ञान ही अन्तिम ज्ञान था। अभी आइन्स्टाइन का 
उदय नही हुआ था। जो कुछ भी हो, यह स्पष्ट हे कि कोतवाद में विकास- 
वाद की धारणा बहुत स्पष्टता के साथ मौजूद है। 

२--कोतवाद की चुटियॉ--सामाजिक विकास के सम्बन्ध से कोत का मत 
अन्य मतो से कई दृष्टि से श्रेष्ठ है, क्योकि इसमे परिवतंतशीलता और विकास 
की बात मानी गई है, किन्तु इस विकासवाद मे त्रुटि यह हैं कि इसमे उन शक्तियों 
के उदघाटन करने की चेप्टामात्र नहीं है जिनसे ये परिवतंन होते जाते हे। 
दूसरी त्रुटि यह है कि यह विकास एक हद तक जाकर यानी धनात्मक सोपान 
तक पहुँचकर रुक-सा जाता है। विकास के कारणो का उद्घाटन करने मे असमर्थ 
होने के कारण कोतवाद के पैर मजबूत नही हो पाते, यह कोई पद्धति नही हो पाती, 
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बल्कि एक मन्तव्यमात्र होकर रह जाता है। जब वे इस परिवर्तन का कोई 
कारण नही बता पाते, साथ ही यह कहते ह॑ कि परिवर्तन होता है, और इस 
परिवर्तन का स्वरूप अग्रगति है, तो यह एक तरह का भाग्यवाद या ईश्वर की 
सदिच्छावाद ((८।६००४2०) होकर रह जाता है। वेज्ञानिक समाजशास्त्र के 
मुकाबिले से यह मतवाद इसलिए बहुत निक्ृष्ट ठहरता है। धनात्मक सोपान 
ही आखिरी सोपान है, यह बात तभी समझ में आ सकती, जब यह बता 
दिया जाता कि बराबर यह धनात्मकता भी उन्नति करती जाती है। कोत ने 
अपने दर्शनशास्त्र को [70787 या घनात्मकवाद नाम दिया, अत यह 
सन्देह हो जाता है कि कही वे अपने ही मत को अन्तिम सत्य और अपने को 
आखिरी पैगम्बर तो नही समझते। कोतवाद समाज मे होनेवाी घटनाओ को 
एक सिलसिले में बॉधने मे असमर्थ है। इसका कहना यह मालूम देता है कि 
पहले लोगो के पास ज्ञान के साधन कम थे, और धीरे धीरे ज्यो-ज्यो ज्ञान 
के साधन बढे, त्यो-त्यो वे धनात्मक सोपान की ओर बढते गयें। इस अत्यन्त 
सरल वात को कोत ने बहुत वागाडम्वर और नये पारिभाषिक जब्दो के साथ 
कहा है। यह मतवाद हमारे सामने समाज के विकास का कोई सर्वागपूर्ण 
चित्र पेश करने में असमर्थ हैं। वह यह भी नहीं बताता है कि इस परिवर्तन 
में मनष्य का क्‍या कत्तंव्य हें। यदि कोत से यह पूछा जाय कि आखिर किस 
तरह वर्तमान परिस्थितियों को पार कर मनुष्य आगे वढेगा, तो फोत इसके उत्तर 
में १८वी जताब्दी के फ्रेच विश्वकोषवादियो की तरह यह कहते हे कि छोगो को 
थनात्मकवाद की शिक्षा दी जाय, या उसी की छत्रछाया में उनकी शिक्षा हो। 
कहना न होगा कि इस प्रकार से जो मतवाद का ढॉँचा हमारे सम्मुख खडा 
होता है, उसे हम बहुत हुआ तो /+7८7०॥577 या उदारवाद 
कह सकते हू । एक तो पद्धति ही श्रान्त हैं, दूसरे उसकी जिक्षा से ही सव व्‌ 
हो जायगा, यह मतवाद एक पगरवत हूैँ। इस दृष्टि से देखने पर कोतवाद 
में विकासवाद को जो नरजीह दी गई हें, वह खटाई में पड जाता है क्योकि 
जिक्षा से ही विकास हुआ है, यह मतवाद तो ऊपर से प्रथम दृष्टि में ही 
अकमंण्य माल्म पड जाता है। माक्संवाद में विकास के कारणो का उद्घाटन 
किया गया है, फिर भी यदि उसके क्रान्तिकारी हिस्से को छोडकर यह कह दिया 


चलता 
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जाय कि न तो वर्गसघर्थष आदि के तीक्ीकरण की कोई आवशच्यकता हैं और न 
किसी सगठन की जरूरत है, वस माक्संवाद की शिक्षा दी जाय तो वह भी एक 
नपु सक मतवाद हो जायगा। ऐसी हालत मे कोत को भी भाववादियों मे गिनना 
पडेगा यद्यपि साथ ही यह मानना पडेगा कि विज्ञान के प्रति उनकी श्रद्धा अगाव 
थी और अपने यूग में उन्होने दुसस्कारो के विरुद्ध अच्छा नग्नराम किया। विश्व 
की व्यास्या के रूप में पगू होने के अतिररक्‍त इस मतवाद मे कत्तेब्य-बास्त्र का 
तो बिलकुल अभाव है। इस प्रकार का मतवाद मानव-जाति के लिए कभी 
पथ-प्रदर्गकक नहीं हो सकता। 

ट्यूमिनियेफ कोत के समाजज्ञास्त्र पर सही रूप से कहते हे कि कोत ने 
सामाजिक विकास की कल्पना सिर के वलू खडे रूप में की है, तथा उनकी 
शिक्षा में सामाजिक विकास के भौतिक आधार को कोई महत्त्व प्राप्त नहीं 
हुआ। “यदि सेट साइमन ने विज्ञान के विकास को उद्योग-बन्धे के विकास के 
साथ रकक्‍्खा तो कोत ने ऐसा किया कि सानवीय बुद्धि तथा मानवीय विचार के 
विकास को सामाजिक विकास की मुस्य जक्ति के रूप में दिखाया । 
जिस प्रकार वे तीन सोपानो को देखते हूँ, उस प्रकार के दृष्टिकोण के कारण वे 
विश्व कोषवादियो से वुछ आगे नही प्रतीत होते। सामाजिक जीवन की वास्तविक 
सारी अन्तर्गत वस्तु उनकी समाज-सम्बन्धी शिक्षा मे या तो गायव ही है या 
मानवीय वृद्धि की प्रगति पर उसे सम्पूर्ण रूप से निर्भर माना गया है। समाज 
का क्या स्वरूप होगा, यह उनके अनुसार बुद्धि के विकास के सोपान पर निर्भर 
हैं। वह्देववाद के साथ समरवाद तथा प्राप्ति की प्रवृत्तियाँ हे, इसी प्रकार 
अलौकिक दर्भनणान्त्र के साथ कई प्रकार के परिवर्ततकालीन सामन्तवाद हें, 
तथा धनात्मक सोपान के साथ औद्योगिकवाद चलता है।'? इसी प्रकार और 
भी बहुत सी बाते हे जिनका मतलूव यही है कि बुद्धि सामाजिक अवस्थाओं 
को परिचालित करती है, जब कि वस्तुस्थिति इसके विलूकुल विपरीत है । 

३--इरासमस, विफो, छामा्क, गेटे, डारविन--मा्क्स जिस समय अभी 
अपने विचारो को परिपक्व कर रहे थे, उसी जमाने में विज्ञान में विकासवाद 


के सिद्धान्त का बोलवाला होता जा रहा था। चाल्स डारविन (१८०९-८२, जो 
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माक्स के लगभग ९ साल पहले पैदा हुए, और करीब करीब एक साल पहले 
सरे, यानी जो माक्‍्से के करीव करीब समसामयिक थे) के पहले ही कई और 
वैजानिक अपने विचारो मे विकासवाद का आभास दे चुके थे। इनमे से इरास- 
मस, डारविन, विफो (3707) तथा लामाके विकासवाद के कायल 
हो चुके थे। जर्मनी के महाकवि गेटे विज्ञान से स्वतन्त्र रूप से इस नतीजे पर 
पहुंच चुके थे। चार्ल्स डारवित ने १८३७ में अपना पहला ग्रन्थ प्रकाशित किया 
जिसमे उन्होने बिगुल नामक जहाज पर चरचा के दौरान मे जो तजरबे हुए थे, 
उनका वर्णत किया। इसी में कुछ भ्रमरूप से उनके विचार आ चुके थे। १८४५ 
में डारविन ने अपने इस अ्रमण-वृत्तान्त के नये सस्करण विकासवादी सिद्धान्त को 
कुछ अधिक स्पष्टता के साथ रकखा था। १८५९ में उन्होने ॥॥6 ०0787 
०६ 976४८८७ नामक ग्रन्थ प्रकाशित किया, जिसमे उन्होने विकासवाद 
सम्बन्धी अपने विचारो को स्पप्टरूप मे रक्खा। यह एक बहुत ही क्रान्तिकारी 
विचार था। डारविन ने इस पुस्तक में प्राणी जातियो (579८८ा८७) के 
विकास के सिद्धान्त को प्राकृतिक निर्वाचच (7%0४% $९८।८८४०॥) तथा 
जीवन-सग्राम मे योग्यतम के टिक जाने (७प्राए7एक/ ०0 76 #7:65८) 
पर आधारित दिखलाया। उन्होने इस सम्बन्ध में बीस वर्ष तक मसाला इकट्ठा 
किया था, और इस सिद्धान्त के कारण पहले-पहल जीव-विज्ञान को ऐसा समन्वय 
प्राप्त हुआ जिसके कारण हम इसकी तुलना पदार्थ-विज्ञान के क्षेत्र में न्‍्यूटन के 
माध्याकर्षण के सिद्धान्त से कर सकते हे ।* 
४--()70877 ० 5$70९८६९५ पर मसाकस--()778॥0 0 596८८७५ 
नामक ग्रन्थ का मास पर क्‍या प्रभाव पडा, यह केवल अटकलूपच्चू की बात 
नही है, बल्कि १८६१ की १६ जनवरी को उन्होने एक मित्र को लन्दन से जो 
पत्र लिखा था, उससे यह स्पष्ट हो जाता है कि इस पुस्तक को पढ़कर वे कितने 
प्रभावित हुए थे। अवच्य स्मरण रहे कि १८४४ में मार््स और एगेल्स एक 
दूसरे से स्वतन्त्र रूप से सामाजिक विकास-सम्बन्धी अपने सिद्धान्त को परिपक्व 
कर चुके थे। १८४८ में तो कम्यूनिस्ट मेनिफेस्टो में इन दोनों विद्वानों ने 
अपने इस सम्बन्ध के मत का बहुत विद्यद स्पष्टीकरप भी कर दिया था। जो 
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. कुछ भी हो, उल्लिखित पत्र से मास ने यह माना था कि डारविन की पुस्तक 

बहुत ही महत्त्वपूर्ण है, और प्राकृतिक विज्ञान के आधार के तौर पर इतिहास में 
वर्गेसघर्ष दिखाने के लिए काम देती है ।' 

५--डारविन का मत ओर प्रचलित घर्न के साथ उसका विरोध--डारविन 
ने अपनी इस प्रसिद्ध पुस्तक में यह कहा कि सभी प्राणी या तो किसी साधारण 
प्राणी से या कुछ साधारण प्राणियो से विकसित हुए हें! मनुष्य भी इस प्रकार 
दूसरे प्राणियों से उदभत करार दिया गया। हमे यहाँ पर इस सिद्धान्त के व्यौरे 
में जाने की आवच्यकता नही है किन्तु यदि हम ध्यान से देखे तो हेगेल के 
विकास-सम्वन्धी दार्शनिक सिद्धान्त और डारविन के वैज्ञानिक सिद्धान्त की 
एकता कई अर्थो मे दृष्टिगोचर होगी। डारविन के सिद्धान्त के सम्बन्ध में यह 
बात ध्यान देने योग्य है कि पादरियों ने तथा आध्यात्मिक नेताओ ने उनके 
सिद्धान्त का विरोध किया। यह स्वाभाविक था, क्योकि डारविन ने बाइविल 
के कई मूलभूत सिद्धान्तो का पर्दाफाञ कर दिया था। बाइविल के अनुसार पृथ्वी 
की उम्र अधिक से अधिक सात हजार वे थी, किन्तु डारविन के सिद्धान्त से 
बह वात विलकुछ कट गई। इसके अतिरिक्त वाइविल के अनुसार मनुष्य सृष्टि 
का मध्यम विन्दु था, किन्तु इसमे यह दिखा दिया गया कि अवश्य ही यह मनृष्य 
सबसे अधिक विकसित प्राणी हैँ, किन्तु वह निम्नतर आऋ्ाणियों से उद्भूत हे। 
डारविन स्वय वेयक्तिक जीवन में घर्मवादी थे, किन्तु उनके सिद्धान्त धर्म के 
बिलकुल विरुद्ध पडते थे। 

६--९7ल्‍आ7८7६४ €ए०ए४०० सिद्धान्त के द्वारा डारविनवाद की त्रुटि 
की पूति--डारविन के विकासवादी सिद्धान्त से यह वात स्पष्ट नही होती कि 
विकासवाद के जरिये नये गुणों की कंसे उत्पत्ति होती है। “डारविन का 
विचार था कि ये परिवतेन सुक्ष्म तब्दीलियो (५०४॥7४४075) के कारण 
होते है। तब्दीलियाँ होती हे यह तो स्पष्ट हैँ, क्योकि यदि सन्तान पूर्ण रूप से 
माता-पिता के सदुृभ होती तो फिर दुनिया अब तक अमीवा (»2770८09 ) 
और जेली मछली (जो साठ करोड से लेकर छ- करोड़ वर्षो के ठीच जीवन 
के काल में संमृद्र मे मौजूद रही होगी) से ही भरी होती, किन्तु ऐसा नही है, 
इसलिए हम लोगो को यह समझना चाहिए कि इन सनन्‍्तानों में कुछ ऐसे 


कि 
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प्रभेद दष्टिगोचर होते गये जो उनके पिता-माता में नही थे ।”* डॉर॒ब्िन“इसका ,« 
कोई उत्तर न दे सके थे। बाद को चलकर अध्यापक एस० अलेक्जेडर / जन्म! 
१८५९) तथा अध्यापक सी० लायड मारगन (जन्म १८५२) ने विकासवाद 
के सिद्धान्त को (८770९ ९०7४ ८ए०0प607 ) नवगुणोत्पत्तिग्रील विकास के रूप 
में परिवर्तित कर दिया। नवगुणोत्पत्तिशील विकासवाद के सिद्धान्त का 
उद्देश्य उन कठिनाइयो का सामना करना हैं, जिनके कारण विकासवाद का 
पुराना सिद्धान्त नये गुण तथा मूल्यों की उत्पत्ति के मामछो में कच्चा पडता था। 
इस सिद्धान्त का यह उद्देश्य है कि विकास की प्रक्रिया को यान्त्रिक विकास से 
कुछ अधिक समभा जाय। नये सिद्धान्त के अनुसार विकास में यह गुण है कि 
वह ऐसे प्राणियों को पैदा कर सकता है, जिनको विकास के प्रर्वतन प्रवाह को 
देखनेवाले लोग कभी नहीं जान सकते थे, और जो वास्तव में पहले की 
अवस्थाओ के योगफलमात्र (7९८ 7८5पा्व) नहीं हें। इस सिद्धान्त 
के अनुसार यह कहा जा सकता है कि जीवन, चेतना और आत्मचेतना विकास 
की प्रक्रिया के दौरान मे उद्भूत (८7०९०) हुए हे।* तो यह स्पष्ट हैँ कि 
रायड मारगन तथा अलेक्‍्जेडर के नवगुणोत्पत्तिगील विकास के वगेर डारविन 
का सिद्धान्त यान्त्रिक रहता, और उसमे नये गणो तथा नये तत्त्वों की उत्पत्ति 
का विषय उसी प्रकार अन्धकार में रहता, किन्तु हेगेल तथा इसलिए माकक्‍्से के 
टन्द्वात्मक न्याय से ये दोनो वाते यानी विकास, साथ ही नये गुणों की उत्पत्ति 
की गत साफ हो चुकी थी। इस दृष्टि से हेगेल ने इन वैज्ञानिक के पहले इन 
प्रश्नो को सुलका लिया था। 

७--डारविन पर माक्से--यह तो हम कह ही चके कि मा्क्स पर डारविन 
का क्या प्रभाव पडा। डारविन की रचना को पटने ही मार्क्स उसकी अन्तर्निहित 
धारा को पहचान गये और उन्होंने इसकी बडी प्रणसा की। केवल यही' नह 
माक्स ने यह सी समझ लिया कि डारविन को रचना का [000]677 या 
प्रकृति सोहंब्यवाद या प्रकृति से उद्दे्य ह और वह सचेतनरूप से उन्नति की ओर 
चढ रही है, इस मतवाद को गहरा धक्का लगा। मार्क्स ने यह भी रहा कि अब 
तक प्रकृति मे ऐतिहासिक विकास के जाविप्कार करने की ओर इतना विराद प्रयास 
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किसी ने सही किया था। हमने मावर्स के जिस पत्र को उद्धृत किया, उसके पहले 
ही १८६० की २९ दिसम्बर को मार्क्स ने एक पत्र में यो लिखा या गत चार 
हपतो में मेने न मालूम क्या-क्या पढ़ डाला। इनमें डारविन की प्राकृतिक 
निर्वाचन-सम्बन्धी पुस्तक भी है। यद्यपि विचार भद्दे अँगरेजी ढग से प्रकट किये 
गये है, फिर भी इस पुस्तक में हमारे मतवाद के लिए प्राकृतिक इतिहास का 
आधार मौजूद हैं।! वी० एल० कामोरोफ ने यह दिखलाया हे कि परिपक्व 
आलोचना के बाद मार्क्स अपने इस सम्बन्धी विचार को कुछ वदल देते है। वे 
१८६२ की १८ जून को यो लिखते हे--- डारविन के इस वयान से मेरा वडा 
मनोरजन हुआ कि वे पौधो और इतर प्राणियों पर मालथसिप सिद्धान्त का 
अयोग करते है, जब कि मिस्टर मालथस का वक्तव्य यह हैं कि वे अपने सिद्धान्त 
का प्रयोग पौधो और इतर प्राणियो पर नहीं करते, वल्कि केवल मनुप्य पर 
करते हैं।' यहाँ पर यह वता दिया जाय कि इस प्रसग में मार्क्स माल्यस के जिस 
मत का हवाला दे रहे हैँ वह यह है कि मनुष्य रेखागणितिक श्रेढ़ी (22077८77- 
८०४) [27027८5५707) से बढता है, यानी दो, चार, सोलह इस तरीके से बढता 
है, जब कि मनुष्य जिनको खाकर जीता हे, वे पोषे और पशु-पक्षी अकयणितिक 
श्रेढ़ी से (860076002/ |97084८59700 ) यान, दो, चार इस प्रकार से 
'बढते हू। मार्क्स इस पत्र मे यह भी लिखते हूँ कि यह बहुत ही खूब रहा कि 
डारविन पोधो और इतर प्राणियों में अपने ही अँगरेजी समाज का आविष्कार 
करते हैँ, जिसमे श्रम का विभाजन, प्रतियोगिता, नये बाजारों का खुलना, आवि- 
प्कार और मालथसिप अस्तित्व के लिए सघर्ष हे। यह तो असल में हाबव्स का 
उिलीपा) 0णा्परत/ ८०00079-0797769 अर्थात्‌ सबके विरुद्ध सबके 
युद्धवाला सिद्धान्त हैँ, और इसे पढकर हेगेल के 9॥67079८४००४९४ए के 
विचार याद आ जाते हे, जिसमें नागरिक समाज आध्यात्मिक प्राणि राज्य 
(शाप ब्णागत्रों |;0200770) के रूप में व्यक्त है। डारविन साहब 
के अनुसार प्राणि-जगत्‌ भी एक नागरिक समाज है।' 
भला यह कैसे हो सकता था कि माव््स डारविन के वैज्ञानिक आविष्कार से 
इतने मुग्ध होकर वह जाते कि वे “अस्तित्व के लिए सघर्ष' के सिद्धान्त के 
समाज-वास्त्रीय पहलू को भूल जायाँ। यह नहीं कि मार््सवादियो का यह 
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कहना है कि अस्तित्व के लिए सघर्ष है ही नही। बह॒त्तर सत्य तो यह है कि अस्तित्व 
के लिए सघर्ष भी है, सहयोग भी है । क्रोपाटकीन ने सहयोग के पहलू को स्पष्ट 
करने के लिए पारस्परिक सहयोग” नामक एक बहुतथ्यपूर्ण पुस्तक ही लिख 
डाली । एगेल्स ने यह कहा था कि विकास में इसी प्रकार विकास चलता है। 

डारविन ने मालथस के सिद्धान्त का जिन जब्दो में उल्लेख किया था, वह 
यो है मालथस का सिद्धान्त मानो बहुशक्ति-सयुक्त होकर समग्र प्राणी और 
वनस्पति जगत्‌ पर लागू हुआ है, क्योकि इस क्षेत्र मे न तो खाद्य कृत्रिम रूप से 
बढाया जा सकता है, और न विवाद से बुद्धिपुर्वक बचने का कोई सवाल हो 
सकता है।' कामोरोफ ने इस पर ठीका करते हुए सही तौर पर लिखा हैँ कि 
जब इस प्रकार अस्तित्व के संघर्ष की परिभाषा करने के वाद ही मालयस का 
हवाला दिया जाता हैँ, तो हम यह विना महसूस किये नही रह सकते कि डारविन 
के लिए यह अच्छा होता यदि वे बिलकुल मालथस का नाम न छेते। वर्गसघर्ष 
के जगत्‌ से जब्दों को लेकर कोई प्राणी और वनस्पति-जगत्‌ पर लागू करे और 
फिर उसकी समालोचना न हो और वह बचकर जाय, यह असम्भव है ।!* 

८--प्राण की उत्पत्ति पर डारविन का गलत मत--डारविन का जो मत 
सबसे आपत्तिजनक हैँ, वह यह है कि वे प्राण की उत्पत्ति कैसे हुई, इस प्रश्न 
पर विचार करते समय प्रयोगात्मक पद्धति से हटकर यह कह छेते हें कि ईश्वर 
ने प्रारम्भ मे कुछ स्वरूपो से या एक स्वरूप में साँस फूँक दी। एगेल्स ने इस 
सत का बहुत ही डटकर विरोध किया, और यह कहा कि ज्यो ही अलवूमन-युक्‍्त 
जरीरो की बनावट का पता छरूग जावेगा त्यो ही यह सम्भव होगा कि जीवित 
अलवूमन का उत्पादन किया जा सके। अवध्य यह समभना कि रसायनभास्त्र 
रात भर में उस बात को करने में समर्थ होगा जिसे करने में प्रकृति वहुत ही 
अनुकूल परिस्थितियों मे केवल कुछ ही ग्रहों मे छाखो वर्ष वाद समर्थ हुई है, 
आन्त है, और विज्ञान से जीदू की मॉँग करता है ।” एगेत्स की यह भविष्यवाणी 

कहाँ तक सपःल हुई है, यह सुप्रसिद्ध वैज्ञानिक सर जेम्स जीन्स के निम्न उद्धरण 

से ज्ञात होगा। 

९--प्राण की भोततिक उत्पत्ति पर जीन्स--जीन्स लिखते ह “एक मत का 
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तो यह कहना है कि ज्यो ज्यो पृथ्वी धीरे धीरे ठडी पडती गई त्यो त्यो यह 
स्वाभाविक और करीव करीब अनिवाये था कि जीवन की उत्पत्ति हो। दूसरा 
मत यह है कि जब एक आकस्मिक घटना से पृथ्वी उत्पन्न हो गई, तब जीवन 
को उत्पन्न करने के लिए एक दूसरी आकस्मिक घटना की जरूरत हुई | 
जीवन के भौतिक उपादान बिलकुल साधारण रासायनिक ऐटम है, यानी कार्वन 
जैसा कि हमे पानी में प्राप्त होती है, नाइट्रोजज जिससे वातावरण का अविकाश 
हिस्सा बना है, हाइड्रोजन तथा आविसजन जैसा कि हमे पानी मे प्राप्त होता 
हैं। जीवन के लिए जरूरी हर तरह के ऐटम नवजात पृथ्वी पर रहे होगे। 
बीच बीच में ऐटमो के भुण्ड उस प्रकार से एकत्र हो जाते होगे जिस प्रकार 
वे जीवित कोप मे रहते हें । सच बात तो यह है कि यथ्थेष्ट समय मे वे इस प्रकार 
कही न कही मिल जाते हो, किन्तु क्‍या इतने से ही वे मिलकर जीवित कोप में 
परिणत हो जाते हे ? दूसरे जब्दो मे क्या एक जीवित कोष महज उन साधारण 
ऐटमो का उसके असाधारण रूप से एकत्रित भुण्डमात्र है, या इससे कुछ अधिक ? 
क्या जीवन महज ऐटमो का भुण्ड है, या ऐटमो का भुण्ड और जीवन हे ? हम 
इसके उत्तर को नहीं जानते ।” इसके बाद भी अध्यात्मवादी जीन्स जिस बात 
को मानने के लिए मजबूर होते हे वह यो है--जीवित भूत में कुछ साधारण ऐटम 
रहते है, किन्तु ये ऐटम प्रधानत वे ऐटम है जिनमे यह विशेष योग्यता हैँ कि 
वे परमाणुओ (770]८८ण65) के बहुत बडे भृण्ड को एकत्र कर सके, 
किन्तु अधिकाञ ऐटम मे यह गूण नही है । उदाहरणार्थ हाईड्रोजज और आविसिजन 
के एटम मिलकर हाईड्रोजत के परमाणुओ का (72 ०१ 3) आव्सिजन 
या ओजोन के ((02 ०४ (03) पानी के (7420 ) या हाईड्रोजन पेरोक्‍्साइड 
(92 (02) के परमाणुओ का निर्माण कर सकते हूँ। किन्तु इनमें से किसी भी 
मिश्रण में चार से अधिक ऐटम नही है । नाइट्रोजन को जोडने से यह मामला 
कुछ सुधरता नहीं है। हाईड्रोजन, आक्सिजन और नाईट्रोजन के मिश्रणों में 
तुलनात्मक रूप से बहुत कम ऐटम रहते हे, किन्तु कार्बत को इसमे जोडते ही 
बिलकुल तसवीर बदल जाती है । अब सैकडो ही नही, लाखो ऐटम मिश्रित हो 
सकते है । ऐसे परमाणुओ से ही जीवित शरीर बना है। कोई एक सदी पहले 
तक यह आम तौर से समझा जाता था कि किसी न किसी प्रकार की जीवनयुकत 
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शक्ति की इन तथा दूसरे उपकरणों को उत्पादन करने में जरूरत है, जिनसे 
जीवित शरीर बनता है । इसके बाद वोलेर ने चूरिया ((.0 (फेर) ०) 
को अपनी प्रयोगशाला में मामूली रासायनिक प्रक्रिया से उत्पन्न किया, और 
इसके बाद जीवित शरीर को बनानेवाले दूसरे उपकरणो का एक के बाद एक 
आविष्कार होता जा रहा है। आज परिस्थिति यह है कि जिन बातो को लोग 
पहले जीवनयुक्त शक्ति से युक्त समभते थे, वे एक एक करके रासायनिक प्रक्रिया 
की उपज ज्ञात होती जा रही है । यद्यपि इस समस्या का समाधान अभी दूर है, फिर 
भी यह दिन बदिन साफ होता जा रहा हैं कि जीवित शरीर की विशेषता कथित 
जीवनयुकत शक्ति का जौहर नही, बल्कि बहुत ही मामूली उपादान की महिमा 
है जो सवेदा अन्य ऐटमो के बहुत बडे परिमाण के साथ और बहुत से परमाणुओ 
के साथ भण्ड बनाकर रहता है। कार्बन के विना जीवन नही है। यह 
जायद विश्वेष द्रप्टव्य इसलिए है कि यह धातु और अधातु के बीच में परिवर्तन- 
कालीन रूप हैँ। कार्बन की पादाथिक बनावट मे कोई एसी बात नही है जिसे 
रहस्यमय कहा जा सकता हैँ, और जिसके कारण वह दूसरे ऐंटमो को जुटाने 
में समर्थ होता है। कार्बन ऐटम मे छ एलेक्ट्रन होते हे जो उपयुक्त न्यूक्लस 
या सार भाग के चारो ओर, सूर्य के चारो ओर छ ग्रहों की भाँति, घृमते रहते है । 
इसके एक तरफ तो वोरन है और दूसरी तरफ नाइंट्रोजन हैँ क्योकि वोरन में चार 
और नाइंट्रोजन में सात एलेक्ट्रन होते हे ।” 

१०--आधुनिक जीव-विज्ञान से दन्द्वात्मक भौतिकवाद प्रमाणित--जेम्स 
जीन्स के उद्धरण से यह स्पष्ट हैं कि जीवन मे किसी प्रकार का रहस्य इस अर्थ मे 
नही हैँ कि वह अभौतिक हैँ । अब तो किसी किसी प्रयोगशाला से यह दावा किया 
जा रहा है कि जीवन रासायनिक रूप से उत्पन्न किया गया है । यह कोई आश्चर्य 
की वात नही है। ज्यो ज्यो विज्ञान की उन्नति होती जा रही है, त्यो त्यो किस 
प्रकार जीवन की भोतिकता तथा उसकी भौतिक उत्पत्ति प्रमाणित होती जा रही 
है, यह तो हम देख चुके । वाई० एम० यूरानवस्की ने इस पर १९३६ तक के 
जीव-विज्ञान को सामने रखते हुए यह कहा है कि आधुनिक जीवविज्ञान की 
सफलताओ के द्वारा इन्द्वात्मक भौतिकवाद का समर्थन हो रहा है। भौतिकवादी 
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इन्द्ात्मक न्याय ही इस क्षेत्र में तत्त्वानुसन्धान के लिए एक पद्धति प्रदान करता 
है, और वह पद्धति है विरोधी वस्तुओ की एकता की धारणा। यही प्राणि-जगत्‌ 
की प्रक्रिओ का नियम हें--ह आशा द्रा0श शाते त8॥4007-- 
अर्थात्‌ परिषाक करना और विखरवा, 2पा0707ए बाते ९076॥07 
07 048275 अवयवो की स्वतन्त्रता और उनका पारस्परिक सम्बन्ध। 
भौतिकवादी इन्द्वात्मक न्याय ही हमे जीव-विज्ञान की श्रेणियों (8९705, 
576८2९5, फवाएपेप4--वर्ग, उपवर्ग, व्यक्ति इत्यादि) की तुलनात्मकता, 
सूक्ष्मता तथा तरलूता को समभने में समर्थ करता हूँ। यदि जीव-विज्ञान को 
उसकी समग्रता मे लिया जाय तो यह बात स्पष्ट हो जाती हैँ कि द्वच्द्रात्मक 
पद्धति सही है, और हमे प्राणि-जगत्‌ की एकता को देखने में समर्थ करती हूँ । * 

डारविन के विषय मे आलोचना करने के वाद हम इस नतीजे पर पहुँचने 
के लिए बाध्य होते हे कि माक्सवाद और डारविनवाद दोनो मे विकासवाद 
स्वीकृत होने पर भी उनमे कुछ मौलिक भेद है। ये प्रभेद बहुत ही भारी हें, 
और इनके कारण दोनो मतवाद स्वतन्त्र हो जाते है । हमने यह इसी आलोचना 
के ढौरान में दिखला दिया कि ये भेद मुख्यत कहाँ कहाँ और क्या क्या हे । 

११--मसाक्स और हेगेल का विकासवाद डारविन-बाद से अधिक उन्नत-- 
मार्क्स ने हेगेल से इन्द्वात्मक सिद्धान्त को ज्यो का त्यो ग्रहण कर लिया, इस 
बात को स्वय मार्क्स भी स्वीकार करते है, इसलिए जहाँ तक ऋण स्वीकार 
करने की वात हैं न तो मावर्स ही इसमे पीछे हे, ओर न अन्य मार्क्सवादी लेखक 
ही। हम किसी अगले अध्याय मे दिखलायेगे कि मार्क्स ने किस हद तक अपने 
सामाजिक, आधथिक विचार भी अपने पूर्ववर्तियों से लिये । लेनिन का कहना है 
कि "मार्क्स और एगेत्स ने हेगेल के दर्शनशास्त्र के आधारगत इन्द्रात्मक विचार को 
जैसे प्रतिपादन किया है, वह विकासवाद के प्रचलित सिद्धान्त से अधिक व्यापक 
तथा अधिक सारयुक्‍त हैँ। विकास मानो अपनी पार की हुई मजिलो की विशभिन्न 
रूप से किन्तु एक उच्चतर समतल पर पुनरावृत्ति करता है, 'प्रतिषेध का 
प्रतिपेब' यानी एक ऐसा विकास जो सरल रेखा मे नही बल्कि भेंवरक्रम मे चछता 
है, छलाँग, प्राकृतिक विपत्तियाँ, कान्तियों में चलनेबाला विकास क्रमिकता 
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के अवकाशो के साथ चलनेवाला विकास, परिमाण का गृणगत परिवर्तन, विकास 
की आन्तरिक उत्तेजना, असगतियों तथा एक वस्तु पर, एक घटना पर एक 
समाज में क्रियाशील विभिन्न गक्तियो एव प्रवृत्तियों के सघर्ष से प्राप्त होती 
है, प्रत्येक घटना के प्रत्येक पहल के बीच के अविभाज्य तथा घनिष्ठतम सम्बन्ध 
है पारस्परिक निर्भरता (इतिहास बराबर नये पहलुओ का उद्घाटन करता 
है )--एक ऐसा सम्बन्ध जो गति के नियमानुसार चलनेवाली विपम प्रक्रिया के 
सम्बन्ध को बतलाता हैं ।”* लेनिन ने ये सब बाते माक्सवादी द्वन्द्वात्त्मक 
भौतिकवाद के लिए कही है, किन्तु इनमे से सभी बाते ऐसी हे जो मार्क्सवाद और 
हेगेलवाद मे साधारण हे। 
१२--साक्स और हेगरू के बीच की कटी फायरवाख--हेगेल और मार्क्स 
के बीच कडी के रूप मे फायरवाख (१८०४-३२) का बहुत बडा महत्त्व हैं । 
लुडविग फायरवाख नामक पुस्तक की भूमिका में एगेत्स ने यह साफ लिख दिया 
था कि हेगेल के दर्गन और उनकी धारणा तथा उनके दर्शन के बीच कडी के 
रूप मे फायरवाख को माना जा सकता हें।* इसलिए फायरवाख पर विचार 
करना आवश्यक हो जाता है । ऐसा केवल हम विचार के एतिहासिक सिलसिले 
को दिखाने के लिए ही नही वल्कि मार्क्स के विचारों को अच्छी तरह समझते 
के लिए करेगे । फायरवाख हेगेलवादी थे, और इस नाते वे इस नतीजे पर पहुँच 
चुके थ कि हेगेलवाद ही जमंन्र दर्शनगास्त्र का सबसे उच्च बिन्दु हैं। 
फायरवाख ने हेगेलवाद को अपनाया, किन्तु एक बिन्दु पर जाकर वे हेगेल से 
बिलकुल मूलगत रूप से अलूग हो गये। हेगेलवादी पद्धति में प्रकृति केवल 
निरवच्छिन्न विचार की बेगानगी (2]67407 ०07 76 8980[एा९ क्‍06%) 
अर्थात्‌ विचार का अब पतनमात्र था, किन्तु फायरवाख ने 'ईसाइयत का सार' 
मे अपने गुरु के इस विचार को विलूकुल नही माना । एक ही चोट मे इस पुस्तक 
ने हेगेलवाद की इस असगति को चूर्ण-विचूर्ण कर दिया, और बिना घुमाव- 
फिराव के इसने फिर भौत्तकवाद को सिहासन पर आरूढ कर दिया। इसका 
कहना था कि प्रकृति सब दर्शनों से स्वतन्त्र रूप से वर्तमान हैं। यह वह नीव है 
जिस पर प्रकृति की ही उपज हम मनुप्य उत्पन्न हुए हँ। प्रकृति और मानव 
. शक छू छह. शा, ४ 9. 55 


१५८ ऐतिहासिक भौतिकवाद 


के बाहर कुछ भी नही है, और हमारी धामिक खामख्यालियों ने जिन उच्चतर 
सत्ताओ की सुष्टि की हैँ, वे हमारी ही खामस्याली का प्रतिफल मात्र हैं।' 
एगेल्स ने यह लिखा हैं कि ईसाई मत का सार किस प्रकार उस युग में एक बहुत 
क्रान्तिकारी पुस्तक सावित हुई। वे लिखते हें--- छोगो मे आम जोश था, हम 
लोग फौरन फायरवाखवादी हो गये। मार्क्स-लिखित पवित्र परिवार को यदि 
कोई पढे तो मालूम होगा कि कई मामलो में मतभेद के बावजूद मार्क्स ने इस 
पुस्तक में प्रतिषादित मतवाद का कितने जोर के साथ स्वागत किया तथा उन 
'पर इसका कितना प्रभाव पडा। पुस्तक की जो त्रुटियाँ थी, वे भी इसके असर को 
बढाने में सहायक सिद्ध हुई। इसकी साहित्यिक गैली के कारण, जो अक्सर 
वागाडम्बरपूर्ण थी, इसके पाठकों की ससया बहुत वढ गई, और सूक्ष्म दन्तकटा- 
कटीपूर्ण सालो के हेगेलवाद के बाद यह बहुत ताजगी देनेवाला सावित हुआ। इसमे 
प्रेम को जो बढा-चढाकर बिलकू रू खुदाई अपित की गई थी, वह भी इस पुस्तक 
की सफलता में सहायक हुआ। क्योकि विश्रुद्ध बुद्धि! (907८ 46९8507) के 
असहनीय साम्राज्य के बाद प्रेम का यह नारा बहुत सफल रहा, किन्तु इस 
सम्बन्ध में हमे भूलना नही चाहिए कि फायरवाख की इन दो कमजोरियो से ही 
वह सच्चा समाजवाद', जो एक ताऊन की तरह १८४० के वाद शिक्षित जमनी 
में फेल रहा था, (और जिसमे वैज्ञानिक ज्ञान के स्थान पर सुललित वाक्यावली 
का प्रयोग होता था, तथा उत्पादन के आथिक परिवर्तेन के जरिये सर्वहारा 
की मुक्ति के स्थान पर प्रेम के द्वारा मनुष्य-जाति की मुक्ति का नारा दिया 
जाता था) उसका फायरवाख से गठवन्धन हो गया।' * 

१३--फायरवाख का भोतिकवाद---फायरवाखवाद की वर्णित कमजोरियो 
के बावजूद उसने जो भौतिकवाद को अपनाया, यह हेगेलवाद पर एक बहुत बडी 
विजय थी। सारे दर्भनभास्त्र का प्रधान आवारगत प्रश्न, विशेषकर आधुनिक 
दर्शनआास्त्र का प्रधान प्रश्न विचार और अस्तित्व में क्या सम्बन्ध है, इसी पर 
मतामत है ।' इसी प्रशन के साथ स्वाभाविक रूप से ऐसे प्रश्न भी आ गये कि 
भगवान्‌ ने विश्व की सृष्टि की है, या नही। दार्शनिको ने इन प्रश्नों का जैसा 
उत्तर दिया, उसी के अनुसार उनके दो शिविर हो गये। जिन्होने यह कहा कि 
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चित्त या मन प्रकृति से पहले से मौजूद हे, और इसलिए किसी न किसी रूप से 
यह कहा कि इसी से भौतिक जगत्‌ की उत्पत्ति हुई (हेगेल में जाकर यह वात 
ईसाई धर्म से कही अधिक जटिल और ऊलजलुल रूप धारण करती है), वे लोग 
भाववादी शिविर के हुए। इसके विपरीत जिन्होने प्रकृति को प्राथमिक कहा, 
वे भौतिकवाद के विभिन्न मतवाद के अन्तर्गत हुए ।” फायरवाख ने इस विषय 
में भौतिकवाद को माना, और कहा कि हेगेल का मतवाद व्यावहारिक 
रूप से असत्य ठहरता हैं। उन्होने कहा कि भविष्य में दर्शनशास्त्र को एक नये 
रास्ते पर ले जाना पडेगा। इस नये दर्शनग्ास्त्र का उन्होने सक्षेप में यो 
वर्णन किया--विचार या भाव अस्तित्व पर बनते हे। यह कहना गलरूत 
है कि अस्तित्व विचार से बनते हे, अस्तित्व स्वयं अपने आपका निर्धारण 
करता है, उसकी नीव उसी मे हैं। फायरवाख ने इसी विचार को अपने लेखो, 
विशेषकर ईसाइयत के सार में प्रचार किया। इसमे ईसाई-धर्म की ही नही, 
बल्कि सव धर्मो की आलोचना की गई है। इस दृष्टि से यह पुस्तक बहुत अच्छी 
है। फायरवाख ने इस आलोचना में धर्म की जड ही यह कहकर काट दी कि 
धर्म केवल मनुष्यो की आवश्यकताओं तथा आजाओ का काल्पनिक रूप से 
प्रसारित रूप मात्र हैं। उन्होने कहा कि मनुष्य ईश्वर, स्वर्ग, नरक आदि की 
सृष्टि कर इन इच्छाओं की पूर्ति करता हैे। वह इस प्रकार बार बार घूम-फिर- 
कर अपनी ही पूजा तथा प्रदक्षिणा करता है। फायरवाख की जो सबसे बडी सेवा 
थी, वह यह थी कि वे दर्शनभ्ास्त्र को विचारो की उडान के पहाडी ऊसर से 
उतारकर प्राकृतिक विज्ञान तथा आम तौर से विज्ञान के क्षेत्र मे ले आये। उन्होने 
कहा कि यह भौतिक जगत्‌ इन्द्रिय से ज्ञातव्य है तथा जिस जगत्‌ मे हम रहते 
है, वह वास्तविक है । उन्होने यह भी कहा कि हमारे विचार भौतिक इन्द्रियो, 
उदाहरणार्थ मस्तिष्क से उद्भूत होते हे । भूत की उत्पत्ति चित्‌ द्वारा नही होती 
बल्कि चितृ भूत का ही उच्चतम स्वरूप है । 

१४--फायरवाखवाद की च्ुटियॉ--फायरवाख भौतिकवाद पर पहुँच जाने 
पर भी उनके विचार कई दृष्टि से त्रूटिपूर्ण रह गये | वे हेगेलवाद की अच्छी 
बातो को भी नही अपना पाये | वे घटनाओ को प्रक्रियाओं के रूप में नही देख 

१. 7. 5, 9 530०-३7 
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पाये । उन्होने यह तो कह दिया कि अस्तित्व चेतना का निर्णय करता हूँ, किन्तु 
ऐसा किन नियमों से होता है, इसका उद्घाटन करने में वे असमर्थ रहे । उन्होने 
धर्म और तमाम विचारधाराओ को मनुष्य के मस्तिष्क तथा उसकी भौतिक 
अवस्थाओं से जोड तो दिया, किन्तु वे मनुष्य की कोई व्याख्या करना भूल गये । 
सच तो यह है कि उन्होने उसको करीव करीब एक निरवच्छिन्न धारणा के रूप 
में व्यक्त किया। आगे चलकर माकक्‍्स ने फायरवाख के विचारो को पर्णता 
प्रदान को । 

मार्क्स ने फायरवाख पर यह लिखा कि अब तक मौजूद सारे भौतिकवाद 
की, जिसमे फायरवाख का भौतिकवाद भी हैं, प्रधान जटि यह रही है कि वस्तु, 
वास्तविकता, इन्द्रियग्राह्म वस्तु को केवल वस्तु या वस्तुदर्णन के रूप मे कल्पना 
की गई है, किन्तु इसे मानवीय इन्द्रियगत क्रिया तथा व्यवहार के रूप मे यानी 
दृष्टिगत रूप से कल्पित नही किया गया । इसलिए ऐसा हुआ कि भौतिकवाद में 
जिस क्रियाशील पहल का विकास न हो सका, उसका विकास भाववाद के 
द्वारा हुआ, किन्तु केवल सूक्ष्म रूप से ही हुआ, क्योकि भाववाद इन्द्रियगत 
क्रिया के रूप में नही मानता। फायरवाख चाहते हे कि इच्द्रियग्राह्म वस्तुओं 
को विचार के विषयो से पृथक्‌ करके देखा जाय, किन्तु वे स्वय मनुष्य की क्रिया 
को वस्तुओ के जरिये होनेवाली क्रिया करके कल्पना नहीं करते। इसके फल- 
स्वरूप वे ईसाई मत का सार” नामक पुस्तव मे सैद्धान्तिक रुख को ही एक- 
मात्र सही मानवीय रुख़ देखते है, और वे व्यग्हार की कल्पना केवल उसके 
गन्दे यहूदी (यानी वाहरी) स्वरूप यानी दश्यमान के रूप मे करते है, इसलिए 
वे ऋत्तिकारी तथा व्यावहारिक समालोचनात्मक क्रिया के महत्त्व को नहीं 
सम पाते ।* 

मार्क्स फायरवाख पर एक पूरी पुस्तक ही लिखनेवाले थे, किन्तु कार्य की 
अविकता के कारण बे इस पुस्तक को नही लिख पाये । उनके मरने के वाद उनकी 
एक पुरानी कापी मिली 'जसमे उन्होने फायरकाख के सम्त्नन्ध में ग्यारह बिन्दु 
तैयार किये थे। उनको एगेत्स ने अपनी पुस्तक लुडविन फायरवाल के १८८८ 
वाले सस्करण में प्रकाशित किया | जो छोग गम्भी रता से फायरवाख और मावर्स 
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१--भौगोलिक अवस्था एक शक्ति--उत्पादन का स्वरूप तथा उत्पादन 
की परिस्थितियाँ जीवन धारण की भौतिक अवस्थाओ पर निर्भर है। जीवन 
धारण की इन भौतिक अवस्थाओं में कई बाते आती हे। सामाजिक उत्पादन 
के दौरान में मनुप्य विशिष्ट सम्बन्धों में सयुक्त हो जाते है, जिनका निर्णय 
उनकी इच्छा से स्वतन्त्र रूप से होता है। ये उत्पादन के सम्बन्ध उत्पादन की 
भौतिक जक्तियों की निर्दिप्ट विकास की मजिल के अनुयायी हे। उत्पादन 
के इन सम्बन्धो के योगफल से समाज का आथिक ढॉचा बनता हैं। यह वह 
वास्तविक आधार हैँ जिस पर कानूनी तथा राजनैतिक ऊपरी ढाँचा विकसित 
होता है ।* 

उत्पादन वी भौतिक परिस्थितियों में जो वाते आती है उनमे भौगोलिक 
अवस्था का बहुत महत्त्व हैं। स्टालिन लिखते हे इसमे कोई सन्देह नहीं कि 
भौगोलिक परिस्थितियाँ समाज के भौतिक जीवन की अवस्थाओं में एक बहुत 
ही अपरिहायं और धारावाहिक अवस्था हैं। जरूर ही इसका समाज के विकास 
पर अमर पठता हैं ।'* प्लेखनाफ भी इस, बात को मानते हैं) उनका कहना है 
“हम अब इस बात को जानते हे कि उत्पादन की शक्तियाँ भौगोलिक विकास 
की अवस्थ्यओं की विणेषताओ पर प्राथमिक रूप से निर्भर है, किन्तु ज्योही कोई 
खास सामाजिक सम्बन्ध उत्पन्न हो जाते है, त्योही वे अपनी बारी में उत्पादन 
की गक्तियो के विकास पर एक विशेष असर डालते हें। इसलिए जो प्राथमिक 
रूप से परिणाम था, वह अब कारण के रूप में परिणत हो जाता हैं ।_ एक तरफ 
उत्पादन की शक्तियों के विकास तथा दूसरी तरफ सामाजिक प्रणाली के बीच 
क्रिया-प्रतिक्रिय होती रहती है जो विभिन्न युग में विभिन्न रूप धारण 

करती है।'रै 
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२--भौगोलिक परिस्थिति के असर के उदाहरण--भौगोलिक प्रिस्थिति 
के कुछ मोटे-मोटे परिणामों के तो बहुत स्थूल दृष्टिवाला व्यक्ति भी समझ 
सकता हैँ । उदाहरण-स्वरूप राजपूताने के लोग आमतौर से अच्छे नाविक 
या तेराक अथवा तिब्बत कोई नौणक्तिशाली व्यापारी देश नहीं हो सकता। 
सुक्ष्मतर प्रभावों को समभने के लिए इससे सुक्ष्मतर दृष्टि की आवश्यकता 
हैं। ब्वाइन फूर्थ ने लिखा है कि अफ्रीका मे जब किसी स्थान से आबादी अधिक 
हो जाती है, तो आबादी का कुछ हिस्सा अपना वासस्थान बदले देता है, और 
वासस्थान बदलते ही फौरन अपनी जीविका का तरीका भी बदल देता हैं। जो 
कबीले खेती करते थे वे गिकार से जीवन धारण करने रूगते हें और जो अब 
तक पशु-पालन करते थे वे खेती करने लगते है। श्वाइन फुर्थ ने और भी दिख- 
लाया हैँ कि मध्य अफ्रीका के जिन हिस्सो में लोहा है, उनमे लोग लोहा गलाने 
और हथियार तथा औजार बनाने लऊूग जाते हे । प्लेखनाफ ने यह दिखलाया हे 
कि जिन स्थानों में धातु नही थे, वहाँ के आदिम-निवासी बाहरी सहायता के 
वगर प्रस्तरयुग से बाहर नही जा सके । इसी प्रकार यह भी दिखलाया। गया है 
कि आदिम मछली मारनेवाले छोगो तथा शिकार जीवियो को पशुपालन तथा 
खेती के सोपान में पहुँचाने के लिए यह जरूरी था कि अनुकूल भौगोलिक परि- 
स्थिति तथा अनुकूल वनस्पति और पशु हो। 'ल्युइस मारगन ने तो यहाँ तक 
दिखलाया है कि नवीन जगत्‌ अर्थात्‌ अमेरिका और प्राचीन जगत्‌ के सामाजिक 
विकास में जो भारी अन्तर है, उसे हम एक ही तरीके से समझ सकते हें, वह 
यह है कि अमेरिका मे ऐसे प्राणी नही थे जो पालतू बनाये जा सके, तथा इन 
दोनो गोलाद्धो के वनस्पति जगत्‌ मे भी फर्क था। उत्तरी अमेरिका के छाल चमडी- 
- वाले लोगो के विषय में लिखते हुए वाइटस ने लिखा हूँ कि इनके पास कोई पालछनू 
जानवर नही थे। यह बहुत ही महत्त्वपूर्ण है, क्योकि यही मुख्य कारण है जिससे 
ये लोग विकास के इतने निम्न स्तर पर रह गये ।/* जूलियस सीजर ने जिस समय 
इंगलेड पर आक्रमण किया था, उस समय इँगलेड के लोग समुद्र के द्वारा वाहरी 
जगत्‌ से कटे होने के कारण ही यूरोप की अन्य जातियो के मुकाविले मे असभ्य 
थे। जिस समुद्र के विषय में ब्रिटेन के लोग यह कहते है-- 
श्र, फ़श . 
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रिपार उि्याक्राता4, 7प€ 76 एछए25 
छित्ञा005 झंो। 96 7९एटा: 89०25 
अर्थात्‌---ब्रिटानिया, तुम सागर की लहरो पर गासन करती रहो, फिर ब्रिटेन 
के छोग कभी गुलाम नही होगे, वही समुद्र ब्रिटेन की असभ्यता का कारण 
था। हम अपने परिणाम को पहले से न बता करके इतना तो कही सकते हे कि 
जब नौविद्या की उन्नति हुई अर्थात्‌ ब्रिटेन के लोगो ने सागरमरूपी भौगोलिक 
परिस्थिति को नियमित करके उसे एक वाधा की जगह सहायक अवस्था में 
परिणत कर लिया, तो इंगलेंड सागर का राजा हो गया। १९३९-४५ के महायुद्ध 
में ब्रिटिग खाडी के कारण कह लीजिए या श्रेष्ठतर नौसेना के कारण, हिटलर 
इँगलेड को नही जीत सका, किन्तु एक दिन जब ब्रिटेनवाले नौविद्या से अपरिचित 
थे, जूलियस सीजर ने सागर के रास्ते इंगलेड को जीता था। 

कुछ विद्वान भौगोलिक तथा आबहवा-सम्बन्धी परिस्थितियों को इतना 
महत्त्व देते है कि वे उसी को इतिहास की निर्णयकारी शक्ति मानते है। पीक 
और फूलार ने अपनी लेखमाला 76 ८07770048 ०0 ६॥768 में इसी 
मत का प्रतिपादन किया हैं। जूलियन हकक्‍सले ने मुख्यतया इस लछेखमाला को 
आधार मानकर जिस मत का प्रतिपादन किया है, वह बहुत ही दिलचस्प हैं। 
ऐसे लोगो के अनुसार इतिहास की व्याख्या का कुछ नमूना पेश कर तब हम इस 
सम्बन्ध मे अपना दृष्टिकोण प्रकट करेगे। सक्षेप में ये विद्वान इतिहास को 
जिस प्रकार देखते हे, वह यो है--- 

३-- मनुष्य की उत्पत्ति भौगोलिक कारणो से २--स्वय मनुष्य की उत्पत्ति 
ही आबहवा-सम्बन्धी कारणों से हुई। कहा जाता है कि जब आदिम जगरलो के 
बीच से पानी हट गया, उस समय मनुष्यों के पूर्वेपुरुष पेडो से उतर आये और 
वे मुख्यतया जमीन पर रहने छूंगे। उस युग में हिमालय बहुत ऊँचा था। यह 
अनुमान किया गया है कि मनुष्य की उत्पत्ति हिमालय के उत्तर में हुई। ज्यों 
ज्यों यहाँ पर जमीन सूखती गई, जंगल दक्षिण की ओर खिसकते गये, कि्तु 
एक जगह पर जाकर उनका सामना अलरूघ्य पहाडो से हुआ, और एशिया से 
उनका उच्छेद ही हो गया । इसलिए इन भूभागो के मनुष्य सदृश (2 फा70 
[700 ) अधिवासी या तो खतम होने के लिए बाध्य हुए, या नई परिस्थितियों 
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में अपने को अधिकतर भूतछवासी तथा मासभक्षक बनकर बचाने में समर्थ 
हुए । ऐसे विद्वानो का अनुमान है कि पॉच लाख वर्ष पहले वरफ युग मे जरूर 
किसी रूप में मनुष्य मौजूद रहे होगे। इस सम्बन्ध में अभी काफी मसाला 
न मिलने के कारण कोई सिलसिलेवार इतिहास लिखना सम्भव नही 
हुआ है। 

४--सहारा की सभ्यता का विनाश भौगोलिक कारणो से--जिस समय 
हिमानी युग (22८9 9०८४700) की बरफ आखिरी थार के लिए जाने 
को तैयार हो रही थी, उस समय उत्तर अफ्रीका के ऊपर आधी की 
पेटी' (500777 9८६) थी यानी इस दायरे मे आये हुए भूभागों में मौसम 
तेजी से और बार-बार बदलते थे। ऐल्सवर्थ हन्टिंगटन ने कहा है कि इस 
प्रकार का जलवायु मनुष्य की कर्मशक्ति तथा सफलता के लिए परम उत्तेजक 
है। यह अनुमान किया जाता है कि इसी आँवी की पेंटी के कारण इस समय 
की सहारा मरुभूमि हरी-भरी और उवंर थी। जञायद अफ्रीका या दक्षिण 
एशिया से ही ई० पृ० २०,००० में यूरोप को आधुनिक मनुप्य प्राप्त हुए । 
सहारा की यह समृद्धि अधिक दिन स्थायी न हो सकी, क्योकि ज्यो ज्यों बरफ 
उत्तर की ओर जाने लगी, त्यो-त्णो आवहवा की पेटियाँ भी उसके पीछे 
धसकते लगी, और सहारा शुष्क पेटी के दायरों में आ गया। इस प्रकार सहारा 
के उजडने का कारण आबहवा की पेटियो का घसकना है। सहारा भी कभी 
हरा-भरा था, और वहाँ भी कभी प्रचुर जल थ), इसका प्रमाण छिटफुट नख- 
लिस्तानों मे मौजूद घडियालो तथा कुछ ताजे पानी की ][मछलियो के अस्तित्व 
से मिलता है। सहारा के सूख जाने पर वहाँ के छोय दक्षिण तथा उत्तर की ओर 
भागने के लिए मजबूर हुए। 

५--आबहवा के दबाव से कृषि की उत्पत्ति--इस वीच में जो भूभाग सबसे 
उर्वर तथा मनुष्य की कर्मगक्तियो के लिए सबसे उत्तम था, वह भूमध्यसायर 
के इर्दे-गि्दे की भूमि, इराक. तुकिस्तान सावित €ुए। इससे फिर नई गतियाँ 
शुरू हुई। प्राचीन प्रस्तर युग के अन्तिम मनुष्य वृक्षद्वीन समतलो में खतम होते 
हुए, शिकार का पीछा करते हुए उत्तर की तरफ चल दिये। अन्त में वे जाकर 
जगल और समुद्र के वीच फेस गये, और वाल्टिक के किनाने पोपा मछटी 


बे 
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तथा जगली फलो को वीननेवाले लोग होकर रह गये । प्रस्तर युग के दूसरे लोगो 
के जो वश्धर उत्तर अफ्रीका और स्पेन में रह गये थे, उन्होने कास्पीय सस्क्ृति 
((४9०७७॥ ८णोप्पा८) का वैेकास किया। वाद को वे भी उत्तर 
की ओर चले गये, और अन्त में पाब्चमी एशिया मे पहुँचे। इस मत के 
अनुसार ज्यों ज्यो जगलो की अग्रगत्ति के सामने खुले मैदान घटते गये, त्यो 
त्यो वडे शिकार घटते गये, ज्यों ज्यो बडे शिकार कम हो गये, मनुष्य अन्य 
ख़ाद्यो की तरफ भूकने लगे। वे ।जकार के साथ साथ जगली फलछ-मूल पर गुजर- 
ब्रसर करने लगे । ऐसा वे मजबूरी के कारण ही करने लगे। यद्यपि ऐतिहासिक 
दृष्टि से आज हम इसे जाति कह सकने डे फिर भी आदिम मनुष्य को जब शिकार 
की कमी हुई होगी, ओर उसे मजबूरी से फल-मूल आदि पर आता पडा होगा, 
उसने इसको एक महान्‌ दुर्भाग्य समझा होगा। इस प्रकार मनुष्य फिर एक बार 
आवबहदवा के परिवतंन के कारण प्रगति के लिए मजबूर हुआ। इसी प्रकार फल- 
मूल बीनने से उसकी प्रगति फल-मूल तथा अनाज को उत्पन्न करने यानी कृषि 
की ओर हुई होगी। समझा जाता हे कि ईसा पूर्व पाँच हजार के लगभग निकट 
यू में करष का आविष्कार हुआ था" यह अनुश्नुति है कि देवी इसिस ने जाम 
में हरमन पर्वत पर अनाज पाया, और उसने इसे अपने पुत्र को दिया। हकक्‍सले 
के अनुसार इस अनुश्रुति मे सत्य के दो हिस्से होगे । एक तो यह (के अधिक सम्भव 
है, पुरुष के बजाय स्त्री को ही अनाज उत्पन्न करने का विचार हुआ होगा, क्योकि 
पुरुष तो शिकार मे ही लगा रहता था। इसरी बात यह है कि श्ञाम अथवा 
इसके आसपास कही क्रषि का आविष्कार हुआ होगा । 

६--खेती का प्रारमभ्भ--सम झा जाता हैँ कि ई० पूृ० पाँच हजार में अनाज 
उत्पन्न करने की रीति फिलिस्तीन से घूमकर इराक मे पहुँची, और स्थायी बस्तियाँ 
बस गई, किन्तु यह तथ्य अभी सुनिश्चित नहीं है। फिलिस्तीन इसालए खेती 
का उत्पत्ति स्थल माना गया है कि वहाँ के गुफा-निवासो मे कुछ प्राचीन हँसिये 
प्राप्त हुए है, किन्तु ये हँसिये खाद्य एकत्र करने के उपयोगी हे, न कि खेती द्वारा 
खाच्च उत्पादत के । गाडने चाइल्ड का कहना है कि ये गुफा-निवासी, जिन्हे नाटु- 
फियन कहा गया है, एक पेछडे हए कत्रीले के थे, और इन्होने किसी और जाति 
से खेती का कुछ काम सीख लिया था, किन्तु वे अभी तक अपनी आशिक पद्धति 
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को इस नये आविष्कार के अनुसार संगठित नहीं कर पाये थे ।* इचर प्राकू-आये 
भारत में भी खेती के होने का पता लूगा हे । भारतीय आर्णों ने यहाँ की आदडदिम- 
निवासी आस्ट्रिक जाति से कई मुस्य चीजो की खेती सीसी, इससे कोई सन्देह 
नहीं। यह प्रमाणित हो चूका हें के ज्ञार्यो ने आदेम निवासियों से धान, 
इमली, नारियल, केला, पान, सुपारी और जायद हतदी, अदरक, बंगन तथा लछोकी 
की खेती सीखी । खेती के विकास के सम्बन्ध में ब्यौरे आगे दिये जायंगे । 
७--नूह की कहानी का आधार, मिश्र की सभ्यता का भागोलिक कारण-- 
हिमानी युग चुपचाप खत्म नहीं हआ, बार वार वह मरकर भी जिन्दा होता 
रहा। इसके फलस्वरूप भूभाग में भी परिवर्तन होता रहा। ई० पृ० ४,५०० 
में करीब एक सदी तक वरफ के प्रकोप की वृद्धि हुई। इससे जमीन ऊंची उठ 
गई। उसके दो दिलचस्प नतीजे हए। इराक के इदं-गिर्दे इतनी वरफ गिरी 
कि मालूम होता हूँ, वाढ के मारे कई बसे हुए भूभाग उजट गये। हजरत नूह 
की बाढ की कहानी, मालूम होता है, इसी घटना से सशिलिप्ट है। मिस्र पर वरफ 
के इस प्रकोप का विद्येप प्रभाव पद्म । इस समय के पहले तक नील नदी की 
उपत्यका दलदल से भरी हुई तथा मृययतथा बस्ती के अग्रोग्य थी । हवसदे 
का अनमान है के जमीन के उच्च हो जाने से बह उपत्यका सुख गई, जोर 
बस्ती के लायक हो गई । ज्यो ही जमीन मे उस प्रकार का परिवतन हआ ह्गेही 
चारो तरफ से क्पि करनेबाले छोग इस तरफ आकर बसने छगे। एस प्रद्यार 
मिस्र वी सभ्यता का उदय हआ। मैच की सझ्यता ने जो और सस्ववाओों को 
सपने सामने फीका कर दिया, एउसला भी कारण प्राफ़निक पर्चिनन उतसलाया 


जाता है। 
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बदुदू जाति अपने ही देश मे खूब बढती रही। इराक की सभ्यता किस दर्जे 
पर पहुँची थी, यह खाल्दियो के ऊर नामक स्थान से प्राप्त द्रव्यों से ज्ञात 
होता है। इस सभ्यता का समय हक्‍सले के अनुसार ई० पू० ३,५०० है। इस 
युग की सबसे बडी प्राप्तियो मे पुरोहित, राजा, पत्थर की स्थापत्यकला, मेहराव 
(27८7) का निर्माण, लिखित कानून तथा समुद्री जहाज हे । इसी के बाद 
फिर जमीन उच्च हुई और सूखे का एक नया यूग आया। इस कारण प्राचीन 
सभ्यता अपने आदिम स्थान ऊर में तो ढह गईं, किन्तु अब यूरोप, अफ्रीका और 
एशिया में फैल गईं। मिस्र की सभ्यता ने अपने ही वेगवल से परिचालित होकर 
नई सफलताओ को प्राप्त किया। पत्थर के सुन्दर मन्दिर और पिरामिड बने । 
गणित और ज्योतिष की उत्पत्ति हुई। राष्ट्र एक नियमित नौकरशाही के द्वारा 
परिचालित होने लगा। थोडे ही दिन बाद इराक मे राजा सारगन का उदय 
हुआ जो उन विजेताओ मे प्रथम थे, जिन्होने सेनाओ के द्वारा राज्य का निर्माण 
क्या। सेनाएँ इसी यूग की नई उत्पत्ति थी। वर्ग-समाज की उत्पत्ति के साथ 
साथ वर्ग राष्ट्र की तरफ से एक संगठित दमनकारी शक्ति के रूप मे सेना का 
उदय अनिवार्य था। यो तो आदिम शिकारीगण भी लडते होगे, किन्तु उन 
लडाइयो में सीधा सीधा एक समाज सारे दूसरे समाज से भिड जाता था, उस 
युग में सेनाओ के द्वारा लडाई नही होती थी । हकक्‍्सले भी यह मानते हे कि सम्पत्ति 
और रियायतो की उत्पत्ति के साथ साथ लडाई का लडाई के रूप मे विकास 
हुआ। ई० पू० ३,००० के पहले स्टेपो में पहले-पहल घोडो को पालतू बनाया 
गया। घोडो को पालतू बनाने के कुछ ही दिनो बाद सूखे का प्रादुर्भाव हुआ, 
और बद्‌दू लोग खाने की कमी के कारण घोडेसहित स्थायी बस्तियों पर टूट 
पडे | ये घोडे उस युग मे रणनीति के क्षेत्र मे उतने ही बडे हथियार थे जैसे १९३९- 
४५ के युद्ध मे टेक थे। इस प्रकार मिस्र और इराक की सभ्यता पर जो हमले 
हुए, उनका कारण स्टेपो मे सूखा पडना था। 

९--आबह॒वा के कारण, वाणिज्य का प्रसार तथा आयरिश संस्कृति का 
उदय--इस बीच में कई कारणों से अनाज-उत्पादक मनुष्य सब दिशाओं को 
जाने के लिए मजबूर हुए। जन-सख्या की वृद्धि के साथ साथ आबहवा- 
सम्बन्धी परिवर्तत इसके कारणरूप हुए। हक्‍्सले का अनुमान है कि ई० पू० 
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३,००० तक यूरोप महादेश पर अनाज-उत्पादक मनुष्यों की बस्ती नहीं थी। 
इसके बाद हजार साल मे थू स, जर्मनी, बेल्जियम और फ्रास के अधिकाश भाग 
में ऐसे लोग बस गये थे। भूमध्यसागर इनके मध्यवर्ती होने के कारण व्यापार 
का वाहन हो गया, और ईजियन समुद्र के नाविक ई० पु० २ १०० तक एटलाटिक 
के किनारे पहुँच गये । इसी के साथ पूर्व की ओर छोग फंले और एक नई सस्कृति 
उत्तर भारत तथा चीन में पहुँची। हक्‍सले समभते हे कि इसी से सस्क्ृति के 
पहले कीटाणू वहाँ पहुँचे। यह भी समभा जाता है कि अमेरिका की पहली 
किइत पहुँची, और यह उस जगह के जरिये पहुँची जहाँ अब वेयरिंग स्थल डमरू- 
मध्य हैं। अगले हजार वर्ष मे जहाजो की सहायता से मनुप्य की आवादी फंली । 
यूरोप के उत्तर-पब्चिम में भी मनुष्य फैले । सामुद्रिक वाणिज्य आयरलेड और 
स्केडिनेविया तक पहुँचा । आयरलेड ने सस्क्ृति की एक उच्च सतह प्राप्त की । 
हक्‍्सले समभते हे कि पहले आयरलेंड की आवहवा सदियों तक अत्यन्त आद्द्र 
थी, इसलिए वहाँ के लोगो की कर्मशवित कुठित हो जाती थी, किन्तु अब शुप्क 
तथा स्वास्थ्यकर आवहवा के कारण इस सस्कृति का उद्भव हुआ | 
१०--विभिन्न सभ्यताओ के उदय तथा विलय में आबहवा सम्बन्धी 
कारण--ई० पू० १८०० में फिर आवहवा-सम्वन्धी एक परिवर्तन हुआ, जौर 
आवह॒वा क्रमण आद्रें और णीतल होती गई । ई० पू० १२०० से २०० ईसवी तक 
आद्रेता तथा ठडक का एक नया चक्र चला जो ई० पृ ० ४०० में पराकाप्ठा को पहुँचा 
था, और धीरे धीरे गिरते गिरते ५०० ई० तक सूखे में पहुँच गया। फिर एक 
वार आंवियो की पेटी भूमध्यसागर के अन्दर से चली । इस प्रकार बेबीलोनिया, 
असीरिया, केनान, फिनिसिया तथा बाद के युग के कीट, मि्र, ट्राब, ग्रीस, 
कारथेज तथा रोम आदि की सम्यता का उदय हआ। भमध्यागर मानवीय 
कर्म शवित का केन्द्र हो गया। चूंकि बददुगण अपने स्ठेपो में लव तक आराम से 
रह सकते थे जब तक यह आई हवा चलती रही ये सातियाँ बर्बरों के आक्रमण 
से पीडित ने होकर उन्नति करती रही, बिनतु इस समय आव्नवा में परिवर्तन 
होने से उत्तरी देशों का सवनाश हो गया। उन पर ठड़वा और: आद्ता वा प्रशोप 
हुआ, सडी हुए बनसन्‍्पति के दकूदलछ और ऊूगल फैल गये ; आवहदा में इसी 


परिवतन के कारण आवरनेट झौर स्वेड्निविया की सस्हति का पतन या 


छै 
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और ई० पू० पचम तथा चतुर्थ जताब्दियों में बडे जोर की ठडक पडी। स्कैडिने- 
चीय गाथाओ में जायद इसी की बाते मौजूद हें । 

११--भ्रीस और रोम की सभ्यता का कथित भोगोलिक कारण--इसके 
वाद भूमध्यसागर की सभ्यता के पतन का प्रारम्भ हुआ। जोन्स नामक एक विद्वान 
का यह विचार है कि ग्रीस के पतन का कारण अफ्रीका से लाया हुआ मलेरिया था। 
हेक्‍सले लिखते हू कि इस युग में सूखने की प्रक्रिया जारी थी, इसलिए यह 
अनुमान सही हो सकता है। नदियों तथा तल्यवों के सुखने से मलेरिया के 
मच्छड बनने में सहायता मिली। बतलाया जाता हैँ कि जायद रोम के पतन 
के कारण भी मलेरिया हो, किन्तु हकसले समभते हे कि गायद इटली में 
ग्रीस से अधिक वृष्टि होने के कारण मलेरिया के विस्तार का प्रभाव पीछे 
हुआ। इसी बीच भूमध्यसागर के इर्द-गिर्द देशों मे आवहवा-सम्वन्धी कारणों 
से क्ृपि भी घट गई, फिर वर्बर लोग भी चट आये। 

१२--गाथ ओर हण जातियो के हमलो का आबहवा-सस्बन्धी कारण-- 
+०० ई० से १००० ई० तक का युग निश्चित रूप से शुष्क था। हक्सले की 
नम क में यही कारण है कि हण और गाथ जातियाँ सारे यूरोप में फेल गई 
और सूबे से पीडित अरब देज से इस्लाम के विस्तार की उत्तेजना मिली, किन्तु 
इसी कारण दलदलयुकत उत्तर मे नये जीवन का सचार हुआ, आयरलंड की 
संस्कृति पुनरुज्जीवित हुई। इसी युग में स्केंडिनेविया में वाहकिगो का दबदवा 
“हा। इस युग के अन्त मे आद्रंता वढी, और आद्ता के कारण वे अपनी जीविका 
तथा जमीनों से वचित हो गये। वे फिर इधर-उचर चलने लगे यहाँ तक कि 
सिसली मे पहुँच गये। 

९ ३--साया सभ्यता की आबहवागत व्याख्या--हक्‍्सले ने इन नियमों को 
केवल प्राचीनतर गोला पर छागू नहीं किया, वत्कि नवीन गोलाढुं के यूकाटान 
की माया सभ्यता पर लागू किया है। माया ठोगो के इतिहास के दो स्वर्णयूग 
गीतल तथा आइ्रे युगो से मिलते हे। 

१४--सनुष्य के चरित्र तथा कमंशक्ति पर ज़मीन और जानवर का असर-... 
हक्‍सले ने ब्खिलाया हे कि मानवीय इतिहास पर आबहवा तथा प्राकृतिक 
छटनाओ के प्रभावों का प्रब्न केवल उटकलपच्च्‌ नहीं है। उनके कयनानुसार 


न 
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इनका रुछ व्यावहारिक परिणाम उस समय उस देश के जानवर, जमीन तथा 
घास के मैदानों पर दृष्टिगोचर हो सकता हें। इस सिलसिले में जमीन की 
रासायनिक वनावट, साथ ही आबगहवा महत्त्वपूर्ण बाते है, किन्तु एक तरह से 
ये दोनो परस्पर सम्बद्ध भी हे। समय समय पर जानवर अजीब चीजों को खाने 
लगते है जैसे वे हड्डियाँ चबाने लगते हैँ या मरे हुए जानवरो को खा जाते है। 
इस पर भी अध्ययन किया गया और विद्वानू इस नतीजे पर पहुँचे कि उन 
जानवरो में गम्भीर गारीरिक न्यूनताएँ हे, तभी वे इन चीजो को खाकर उन 
न्यूनताओ को पूर्ण करते हे। वे इस प्रकार खाद्य मे किसी उपादान की च्यूचता 
की पूति कर लेते ह। यह न्यूनता अन्तिम विश्लेषण पर जमीन की न्यूनता पर 
सम्बद्ध हैं। यो तो कई उपादानों की कमी से जानवरो मे यह अस्वाभाविक 
प्रवृत्ति उत्पन्न हो सकती है, किन्तु फासफोरस या कैल्सियम की या दोनो की 
कमी होने पर ही पशु ऐसा आचरण करता है। हड्डियो के लिए जरूरी, 
उपादान होने के कारण इन दोनो में से किसी की कमी से सही तौर पर हड्डियो 
की वृद्धि नही हों पाती, इसी कारण जानवर अपने स्वभाव के विरुद्ध आचरण 
करते है। ऐसे जानवरो के दूध मे कैल्सियम और फासफोरस की कमी हो 
जाती है। उनके बच्चे इस कमी के कारण पीडित हो जाते है। हड्डियों तथा 
लाशो के लिए अस्वाभाविक भूख की तृप्ति से इस कमी की तृप्ति होती हु 
किस्तु कई वार लागो तथा हड्डियो में रोग-कीटाणु उत्पन्न हो जाते हे, इसलिए 
अकसर इनके खानेवालो को पुण्टि प्राप्त होने के बजाय भारी नुकसान होता 
है। वताया जाता है कि फाकलेड द्वीपपुँज के चरागाहों मे केल्सियम की कमी 
के कारण वहाँ के जानवरों की वृद्धि रुक गई थी। इन सब वातो का असर 
यह हुआ कि जो मनुष्य इन जानवरों के मास तथा दूध पर गुजारा करते हूं 
उनके घरीर में भी त्रुटि हो गई। इस प्रकार जमीन की न्यूनता के कारण 
ऐसे भूभागों के जानवर समय समय पर चरने के लिए ऐसी जगह पहुँच जाते 
थे, जहाँ ये कमियाँ न हो । यह बहुत ही स्वाभाविक वात है। हक्सले ने दिखलाया 
है कि अफ्रीका के कुछ भागों मे, जहाँ इस प्रकार खाद्य मे खनिज पदार्थगत 
स्यूनता है, वहाँ के बच्चे नमक के ककडो को उसी प्रकार पसन्द करते है, और 
उसी प्रकार से नमक पर ट्टते हे जेसे सभी बच्चे मिठाई पर ट्टते हे। जिस 


रे 


१७४ ऐतिहासिक भौतिकवाद 


समय फ्रास में नमक पर टैक्स था, वताया जाता है कि उस समय फ्रास की गौओ 
की दशा बहुत खराव थी। इसके फलस्वरूप उन गौओ का मास तथा दूध 
इस्तेमाल करनेवालो को यथेष्ट पुष्टि नही मिलती थी। 
१५--घास और इतिहास का सम्बन्ध--इसी प्रकार घास भी मनुष्य की 
परिस्थिति का बहुत निर्णय करती है। घास से केवल मास ही नही वल्कि ऊन, 
चमडा, दूध, मक्खन, पतीर, और हडिडियो, चमडो, सीगो से विभिन्न उपजे प्राप्त 
होती हे। ब्रिटेन मे हर साल घास की उपजो का मून्य ४० करोड पौड तक 
पहुँचता है। न्यूज़ीलेडवाले तो घास की ही कमाई खाते हे। भुट्टा और गेहूँ की 
किस्म की उन्नति के लिए बहुत प्रयत्न किया गया है। उस अनुपात से घास के 
लिए वुछ नही किया गया, फिर भी घास का कितना महत्त्व है, यह स्पप्ट हो 
गया। घास से मनृष्य की आथिक, सामाजिक परिस्थिति का प्रत्यक्ष सम्बन्ध हे 
६--विज्ञान की उन्नति के साथ जलवायु और भूगोल के प्रभाव का 
ह्लास--भौगोलिक प्राकृतिक कारणो को जो लोग इतिहास की निर्णयकारी 
अक्ति मानते है, उनका मत सक्षेप मे सकलित कर दिया गया। हमने इस सम्बन्ध 
मे जो तथ्य दिये हे, वे मुख्यतः जूलियन हकक्‍्सले,* चाइल्ड आदि की पुस्तको से 
लिये गये है। इसमे कोई सन्देह नही कि इनमे से कुछ तथ्य अपनी जगह पर 
बहुत महत्त्वपूर्ण हे। जिस समय पृथ्वी पर नित्य नये भौगोलिक परिवर्तन 
हुआ करते थे, साथ ही मनुष्य अभी प्राकृतिक नियमों को करीब करीब कुछ 
भी नही सम कता था, उस समय भौगोलिक तथा आवहवा-सम्बन्धी परिस्थिति 
का प्रभाव अधिक था। अव तो प्रकृति के नियमो के साथ उत्तरोत्तर अधिक 
'प्रिचय हो जाने के कारण मनुष्य प्रकृति पर एक बडी हृ॒द तक नियत्रण करते 
में समर्थ हैं। भूडोल ऐसी प्राकृतिक दुर्घटना पर भी मनुृप्य इस हद तक तो 
नियत्रण प्राप्त कर ही चुका है कि अब भूडोलप्रूफ मकान आदि बन 
सकते है। भूडोल किधर से आ रहा है, कहाँ से आ रहा है, इसका ज्ञान भी 
सम्भव हैं। जब वायुयानो का चलन साइकिलो की तरह हो जायगा तब 
भूडोर के समय वायुयानो का इस्तेमाल कर यानी सामयिक रूप से उन पर 
रहकर बहुत बडी हद तक भूडोल के उपद्रव से शायद बचना सम्भव होगा । अब 


आकर 
कम 


इतिहास-निर्माण में भूगोल तथा आबहवा का स्थान १७५ 


मरुभूमियों के विस्तार को भी रोका जा सकता हैँ। शायद नहर निकालने मे 
तथा अन्य विज्ञानों में इतनी उन्नति हो कि इस समय जो हजारो मील जमीने 
मरुभूमि के रूप में पडी हुई हे, उन पर खेतीबारी हो सके। आखिर जैसा कि 
हम देख चुके, संहारा मरुभूमि किसी युग में हरी-भरी थी, और वहाँ एक 
सभ्यता की खेती लहलहा रही थी। जगलो से कमी-बेशी पर किसी देश के 
वृष्टिपात मे कमी-बेशी की जा सकती हेै। 

१७--भूगोल और जलवायु से इतिहास की व्याख्या सम्भव नही--इस सबन्ध 
में सबसे बडी बात यह है कि वैज्ञानिको के अनुसार गत १००० वर्ष से आबहवा 
में कोई विशेष उलट-फेर करनेवाले परिवर्तेत नही हुए। इस बीच में ऐसा नहीं 
हुआ कि जो देश ठडे थे, वे एकाएक गरम हो गये हो, या जो देश गरम थे, वे एका- 
एक ठडे हो गये हो, जैस। कि इस ग्रह के प्रारम्भिक युग में बार बार होता रहा, 
ऐसा वैज्ञानिकों क' मत हैं। इसके साथ हम यह जानते हे कि गत हजार दो 
हजार वर्षो में मनुष्य की समाज-पद्धति बार वार मौलिक रूप से बदली हैं, 
इसलिए इस प्रहइत का उठना स्वाभाविक है कि भौगोलिक परिस्थिति को इतिहास 
की शक्तियों में मानते हुए भी उसे निर्णयकारी शक्ति कैसे माना जा सकता 
हैं। हम भौगोलिक परिस्थिति को इतिहास की शक्तियो मे मानने से इन्कार 
नही करते, किन्तु हमारी इस स्वीकृति' में ही यह बात अन्तनिहित हैँ कि ज्यों 
ज्यो मनुष्य प्रगति कर रहा हे त्यो त्यो इन प्राकृतिक शक्तियो का प्रभाव घटता 
जा रहा है । हम यह तो देख ही चुके कि किस प्रकार जो समुद्र कभी इँगलेड 
के पिछडेपन का कारण था, वही समुद्र नौविा की उन्नति के कारण इँगलेड 
के साम्राज्य मे सूर्य को अस्त होने नही देता है। साथ ही यह भी बता दिया जाय 
कि हक्‍क्सले आदि विद्वानो ने जिस प्रकार आयरलंड, रोम, ग्रीस आदि के पतन 
के प्राकृतिक कारण या आवहवा-सम्बन्धी कारण बतलाये हूँ, उन्हे हम ज्यो का 
त्यो स्वीकार नहीं कर छेते। प्रागेतिहासिक युग के मनुष्य सदण अधिवासी 
या प्रस्तर यूग के मेगडे लियनो, ओरगेनेणियनों मे किस प्रकार प्रगति हुई या 
उनका क्यो विलूय हुआ, केवल भौगोलिक तथा आवहवा-सम्वन्धी कारणों से 
ही इनका उत्थान या पतन हुआ या नही, इस पचडे मे हम नही पडेगे, क्योकि 
इस सम्बन्ध में हमारे पास वहुत कम तथ्य हे । किन्तु रोम, ग्रीस तथा अन्यान्य 
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ऐतिहासिक जातियो का क्यों पतन हुआ, इसके सम्बन्ध में हम बहुत व्यौरे में 
जानते हे । भले ही जोन्स या हक्‍्सले ऐसे कुछ विद्वान्‌ मलेरिया को ही इसका 
कारण समझे, किन्तु वर्जआ स्कूल तथा कालेजो की पाठ्य-पुस्तको में और विशे- 
पज्ञो की पुस्तकों में भी इन जातियो के पतन का कारण कुछ और ही बताया 
जाता है । जब कोई समाज उत्पादन के तकाजे के अनुसार प्रगति कर उत्पादन के 
सम्बन्धों को परिवर्तित नही कर पाता, अपने गतानगतिक पथ पर चला जाता है 
तो उस समाज में पहले आवद्धता आती है, और फिर एक हद पर जाकर उसका 
बविखरना गरू हो जाता है । इसमें कोर्ट रहस्य की वात नहीं है। मिस्र, रोम, 
यूनान का यही हुआ। हम यहाँ पर इस सम्बन्ध में और अध्गिक ब्यौरे में नहीं 
जायेंगे। फिर यदि मलेरिया के पतन का एकमात्र कारण माना जाय तो यह प्रश्न 
उठता है कि क्या कारण है कि ये लोग बडे बडे आविप्कार तो कर पाण्, किन्तु 
मलेरिया को रोकने मे समर्थ नही हुए। जब हम इन बातो की तह मे जायँगे 
तब हम किसी और ही नतीजे पर पहुँचेगे। 

१८--भूगोल और जलवायु के प्रभाव पर स्टालिन--स्टालिन इसलिए 
बहुत ही सही तौर पर यह कहते है कि “गत तीन हजार वर्षो से यूरोप का 
मनुष्य-समाज तीन विभिन्न सामाजिक पद्धतियों से अर्थात्‌ आदिम साम्यवादी 
समाज, गुलाम पद्धतिमूलक समाज तथा सामन्तवादी समाज से गृजर कर 
वर्तमान युग में पहुँचा हे । रूस मे तो समाज इससे भी आगे जा चुका है, यानी 
वह पँजीवादी पद्धति से गुजर कर साम्यवादी समाज मे प्रविष्ट हो चुका है, 
किन्तु इस बीच में यानी गत तीन हजार वर्षो भमे यूरोप की भौगोलिक परिस्थिति 
या तो कुछ भी नहीं बदली या इतनी कम वदल्ठी कि और तो और, भूगोलणास्त्र 
भी उनकी विलकुलः अवज्ञा करता हैँ। कोई महत्त्वपूर्ण भौगोलिक परियर्तन 
होने मे लाखो साल लग जाते है, किन्तु कई सौ या हजार दो हजार वर्षो मे 
मनुष्य की समाज-पद्धति में महत्त्वपृर्ण से महत्त्वपूर्ण परिवर्तन हो जाते हे, इससे 
यह स्पष्ट हो जाता है कि भौगोलिक परिस्थितियाँ सामाजिक विकास का 
निर्णयकारी कारण या प्रधान कारण नहीं हो सकती क्योकि जो बात दसियों 
हजार वर्ष तक अपरिवर्तित रहती है, वह ऐसे मौलिक परिवतंनों का कारणी- 
भूत नही हो सकती जो कई-सौ सालो मे कई वार बदलती है।' 
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मनुष्य सभ्यता के किस दर्जे मे है, इसी के अनुसार भौगोलिक परिस्थितियों 

का प्रभाव कम या अधिक होता है। जिस समय मनुष्य प्रकृति के मुकाविल़े 
में बिलकुल असहाय होता है, और उसने न तो खाद्य द्रव्य उत्पन्न करना सीखा 
है न मकान बनाना ही, उस समय वह प्राकृतिक तथा भौगोलिक अवस्थाओ के 
हाथो में उसी प्रकार एक असहाय खिलौना रहता है जिस प्रकार पशु होता है । 
किन्तु ज्यो-ज्यों मनुष्य तजबें से तथा जरूरतों के कारण नई बाते तथा जीवन- 
निर्वाह के उच्चतर तरीफे सीखता जाता हे, त्यो-त्यो वह प्रकृति, आबहवा तथा 
भौगोलिक अवस्था की गुलामी से हटता जाता हूँ। मूसछाधार वर्षा होती रहे, 
किन्तु मनुष्य अब खडे-खडे नहीं भीगता। कड्ाके की धूप पडती रहे किन्तु 
अब वह छांह में बैठकर चैन की बॉसुरी बजा सकता है । यदि उसने नाव बनाना 

सीख लिया तो समुद्र उसके मार्ग को रोक नही सकते । यदि उसने इतना अनाज 
उत्पन्न कर लिया कि कुछ सचय भी कर सकता हैँ तो अब यह जरूरी नहीं 
रहता कि पानी ठीक समय पर बरसे या न बरसे । यदि जमीन में कुछ न्यूनता 
है तो आज मनुष्य कृत्रिम रूप से वाहर से चीजे लाकर इस कमी की पूर्ति कर 

सकता है, साथ ही एक वडी हद तक जानवरों को भी हर आवहवा का आदी 

किया जा कसता है। हेगेल का कहना हैँ कि समुद्र और नदियाँ मनुष्य को 

नजदीक लाती है तथा पहाड उन्हे दूर करते हे। पहाड भी मनुष्य को तभी 

तक दूर कर सकते हें जब तक मनुष्य पहाड को काटकर या उन्हे तोडकर रास्ता 

न तैयार कर सके | हेगेल के समय में नोविद्या की उन्नति हो चुकी थी, इसलिए 

उन्होने यह तो लिख दिया कि नदी और सागर मनुष्य को निकटतर कर देते 

है, किन्तु पहाड अभी तक बाधक बने थ्रे, इसलिए उन्होंने इसे एक चिरत्तन 

नियम के रूप में लिख दिया कि पहाइ मनुष्य को दर कर देते हैं । आदिम मनुष्य 

की दृष्टि से देखा जाय तो नदी, पहाड, सागर सभी समान रूप से मनुष्य को 

एक दूसरे से दर करते थे। पहाडो की जहाँ तक बात हैं अव--जब कि ऐटम 

ज्गो विभकत कर उसकी णक्ति को काम में छाना सम्भव हुआ है तव--पह़ाडो- 

डाली बाधा जायद अधिक दिन तक स्थायी त् हो सके। इस नए आविप्कार 

से घायद यह सम्भव हो कि न केवल आत्पूस ही कोई बाधा न रहे, वत्कि हिमालय 

कऋ भी दस बीस जगह से तोहकर इननी चौडी सठके वनाई जा सके कि तिच्छत, 


फा० १२ 
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चीन 'और पामीर से भारतवर्ष के लोगो का उसी प्रकार सम्बन्ध हो जाय जिस 
प्रकार भारत के विभिन्न प्रान्तो में है। प्रत्येक नये आविष्कार के साथ कथित 
भौगौलिंक और आवहवा-सम्बन्धी प्रभावों से मनुष्य मुक्त होता जा रहा है। 
अत समाज-पद्धति की निर्णयकारी शक्ति क्या है, इसकी खोज हमे भौगोलिक 
तथा आंबह॒वा-सम्बन्धी कारणों को छोडकर अन्यत्र करनी पडेगी। 

१९--भूगोल और आबहवा के असर-सम्बन्धी सिद्धान्त का दुरुषयोग-- 
कुछ लोगों ने भौगोलिक कारण को इतना और इस प्रकार से महत्त्व दिया हैं 
कि वे विज्ञान के दायरे मे न रहकर साम्राज्यवाद के पक्के समर्थक हो गये हे । 
ऐसे लोगो में मो० तस्किये का नाम विशेष उल्लेख योग्य है । इन्होने वोरडिन का 
अनुसरण कर भूगोल और आवहवा पर बहत जोर दिया, और यह दिखाने का 
प्रयत्न किया कि राजनंतिक और सामाजिक सस्थाओ का उद्भव तथा विलय 
आबहवा तथा जमीन की उवेरा शक्ति पर निर्भर होता हैँ। वे तो यहाँ तक कह 
गये कि ठडे देशो में राजनैतिक स्वतन्त्रता तथा गरम देशो में गुलामी स्वाभाविक 
है। उन्होने यह कहा कि पहाडी देश स्वतन्त्रता के लिए उत्तेजक सिद्ध होते 
है, और रुमतलो मे, जुल्म को उत्तेजना मिलती है। उनका यह भी कहना था 
एशिया के वृहत्‌ भौगोलिक विभाजन तानाणाही को प्रोत्साहित करते हे किन्तु 
यूरोप की छोटी इकाइयाॉ स्वतन्त्रता को प्रोत्साहन देती हे। अन्य लोगों के 
मुकाबिले में द्वीपवासियो का भुकाव लोक तान्त्रिक सरकार की ओर होता हैँ ।*९ 

इस कथन की एक-एवं बात को गलरूत' प्रमाणित किया जा सकता है। यदि 
ठडे देश के लोग गुलाम हुए तो गरम देग के लोग भी गुलाम हुए। जिन कारणों 
से यूरोप में पहले-पहल सामन्‍्तवाद का अन्त होकर पूँजीवाद और उसके अत्यन्त 
परिणत रूप साम्राज्यवाद का उदय हुआ, तथा एशिया और अफ्रीका के देश इनके 
चगुल ने फेस गये, वे कुछ और ही थे। जिस कारण से इंँगलंड में पहले-पहल 
पालियामेटी शासन का प्रारम्भ हुआ, वह भौगोलिक नही है, बल्कि वहाँ के 
उदीयमान पूँजीवादी वर्ग का यह प्रसाद था। फिर यदि द्वीपवासियो का लोक- 
तान्त्रिक आसन की ओर भुक्‍ाव है तो हजारो अन्य द्वीपो में पालियामेटी शासन 
का उद्भव क्यो नही हुआ ? ऐसे मतवार तब अत्यन्त खतरनाक हो जाते हे जब 
. इस रु स्कडछ 
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उनके बूते पर यह कहा जाता है कि खास-खास साम्राज्यवादी देश हमेशा जञासक 
रहेगे, और दूसरे देश हमेणा गुलाम रहेगे। इस प्रकार का विज्ञान विज्ञान नही, 
विज्ञान के नाम पर, बुद्धि पर, बलात्कार है। वुर्जुआ लेखको ने अपने प्रभुओ के 
शासन को चिरस्थायी बनाने के लिए ऐसे सिद्धान्त बना डाले हें। कहना न होगा 
कि सही मानी में समाजश्ञास्त्र ऐसे पक्षपात, दृषित मतवादों को फूटी आँखों 
भी न तो देख सकता है और न उसे सहन कर सकता हें । 


जनसंख्या ओर नस्ल का इतिहास से सम्बन्ध 


१--जनसख्या निर्णयकारी शक्ति--पह मतवाद--समाज के भौतिक 
जीवन की अवस्थाओ में जनसख्या को भी बहुत प्रमुख स्थान प्राप्त है । यदि किसी 
देश में जनसख्या बहुत ही कम हो, जैसा कोलम्बस द्वारा अमेरिका के आविप्कार के 
समय अमेरिका की थी, तो वह उन्नति नही कर सकता यह तो निसन्देह है । एक 
हद तक जनसख्या का होना उत्पादन तथा विनिमय अर्थात्‌ श्रम-सम्बन्धो को ढंग 
पर चाल रखने के लिए अपरिहार्य हैं। साथ ही सधारणबुद्धि यह भी बतलाती है 
किएक हद के बाद जनसख्या मे वृद्धि अच्छी नही हो सकती । उत्पावन की गक्तियाँ 
जिस अनुपात से बढती है उससे अधिक अनुपात से यदि जनसख्या बढे और सब 
बाते ज्यो की त्यों रहे तो रहन-सहन के मानदड में कमी होना अनिवायं हैँ । इस 
साधारण दृष्टिकोण को ही अन्त तक ले जाकर एक सिद्धान्त का रूप देकर यह कहा 
गया है कि जनसख्या ही समाज की उन्नति मे निर्णयकारी गव्ति हैं । 
२--माल्थसवाद की ऐतिहासिक पृष्ठभूमि--जनसख्या के ही ऊपर किसी 
देश का ऐश्वर्य या दरिद्रता निर्भर है, माल्यस (१७६६-१८३४) ने इस मतवाद 
को स्थापित करने का वैज्ञानिक' प्रयत्त किया। १७८९ में फ्रास में जो राज्य- 
ऋन्ति हुई यी, उसमे विजय का सेहरा यद्यपि पूँजीवादी वर्ग के सिर पर 
चँँधा, और यूरोप भर मे पूँजीवादी वर्ग के पक्ष में ऋान्तियों का एक तॉता लग 
गया, फिर भी उस क्रान्ति में कुछ ऐसी बाते हुई, पूँजीवादियो को ऐसी काली 
आवितियाँ दिखाई पडी कि उनके सिहासन के नीचे उ_ःुछ किसकिसाने रूगा। सारे 
यूरोप का सम्पत्तिणाली पूँजीवादीवर्ग अभी तक उसी प्रकार थ्रथर कॉप रहा 
था। जिस प्रकार एक चूहा अलौकिक रूप से बिल्ली के पजो से बच जाने के 
बाद कॉपता है। वायुमण्डल भी अभी तक समानता, मैत्री, स्वाधीनता की गूंज 
तथा जेकोबिनो की हुकार हिलोरे ले रहा या। स्वय पूंजीवादीवर्ग का विवेक 
(यदि इसका कभी कोई विवेक रहा हो) आत्मदशन का अनुभव कर रहा था, 
चयोकि जिस सर्वहारावर्ग की मित्रता के कारण वह अपने शत्रु सामन्‍्तवादियों 
१८० 
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पर विजय प्राप्त कर सका, लडाई की तलवारें अभी स्थानों में बन्द भी नहीं 
हुई थी कि उनको फिर से एक वार निर्देयता के साथ सर्वहारा वर्ग--जनता पर 
चलाया गया। ऐसे समय मे माल्थस ने १७९८ में (09 ६॥6 [3॥7९0[065 
० 07९ 90पा707 0६ 7780007$ (जातियो के, जनसख्या के सिद्धान्तों 
पर रोशनी ) नामक एक पुस्तक प्रकाणित की । 

३--माल्थस पर भाक्स--मार्क्स ने इस रचना के सम्बन्ध मे यह लिखा 
प्रथम रूप में यह पुस्तक स्कली लडको की तरह छिछोरी रचना थी। उसमे 
डिफो, सर जेम्स स्टुअर्ट, टाउन्सऐड, फ्रेकल्नि, वालेस तथा अन्य लेखको से चुराये 
हुए उपादान पर एक पादरी के उद्गार थे, और इसमे एक भी वावय ऐसा नही 
था जिसको माल्थस ने सोचा हो।”” इस पुस्तक में यह प्रतिपादन किया 
था कि जनसख्या का यह एक अपरिवर्ततीय नियम हैँ कि जनसस्या तो 
रेखागणितिक श्रेणी (8९०प्राटा।८्यव 77027९55707 ) से बढती है, और 
जीवन धारण के साधन अकगणितिक श्रेणी (3770॥7760८४] [97098058707 ) 
से बढते हे। इस प्रकार माल्थस ने कहा कि उत्पादन के साधन में वृद्धि 
जिस रपतार से होती हैँ, उससे कही अधिक रपतार से जनसख्या की 
वृद्धि होती है। इसका नतीजा यह होता हे कि लोग गरीब होते 
जाते हे ।* नि सन्देह यह मतवाद पूँजीवादियो को बहुत पसन्द आया, क्योकि 
अब वे गरीब का सारा दोष एक प्राकृतिक नियम के सिर मढ सकते थे। नतीजा 
यह हुआ कि माल्थस हाथो हाथ ले किए गये, और उनकी पुस्तक में कोई 
विज्येपता न होते हुए भी उनके सिद्धान्तो की वी धूम रही। सुप्रसिद्ध अर्थग्रास्त्र- 
विद्‌ अत्फ्रेड मार्गल ने यह जो लिखा हूँ कि माल्यस की पुस्तक जनसंख्या पर 
आधुनिक अनुणीलन का आरम्भ बिन्दु है, यह सही नहीं हूँ। जैसा मार्क्स ने 
लिखा हे कि इसके पहले ही बरहुत-सी पुस्ततों में यह चर्चा हो रही थी । माल्यस 
ने इत आल्लचनाओ को चुरा मात्र लछिया। मावस ने इस पुस्तक के सम्बन्ध में 
यह भी कहा है कि माल्थस की यह पुस्तक मनृप्य-प्रकृति पर रुक लाछन हूँ। 
उन्होंने माल्यस के इस नियम की व्यर्थता यह कहकर साबित कर दी हे कि 
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उत्पादन की प्रत्येक विशेष ऐतिहासिक पद्धति का जनसख्या-सम्बन्धी विशेय नियम 
है जो केवल उसी की सीमाओ के अन्दर ऐतिहासिक रूप से सही है ।* 
४--तथ्यो की गवाही माल्थसवाद के विरुद्ध--माल्थस के इस सिद्धान्त ने 
उस युग के उदीयमान पूँजीवादी वर्ग के विवेक पर ऐसा प्रेप लगाया कि १८०३ 
में ही माल्थस को अपनी पुस्तक का एक परिवद्धित तथा परिशोधित सस्करण 
प्रकाशित करना पडा। तब से तो यह सिद्धान्त पूँजीवादी शोषण का एक समर्थक 
सिद्धान्त हो गगा। यही कारण है कि यह सिद्धान्त बहुत अजश्ो मे अभी तक जीवित 
हैं, यद्यपि तथ्यो ने सम्पूर्णलप से इसको गलत साबित कर दिया। ऐसा सम भरने के 
लिए कोई कारण नही माल्म देता कि जनसख्या की वृद्धि से गरीबी अनिवार्य रूप 
से बढेगी ही । गरीबी का बढता अथवा न बढ़ना कई बातो पर निर्भर हैं। यदि 
उत्पादन की जक्तियो में जनसख्या की वृद्धि के अनुपात से अधिक वृद्धि हो वो कोई 
कारण नही कि गरीबी बढ जाय। अमेरिका में वरावर जनसख्या की वृद्धि हुई, 
किन्तु इससे वहां गरीबी वढी तो नही, वल्कि उत्तरोत्तर उसका ऐश्वर्य बढता गया । 
इतना ही नही इस ऐश्वर्य-वृद्धि का एक बडा कारण जनसख्या की उत्तरोत्तर 
वृद्धि हैं। यदि किसी देश मे प्राकृतिक साधन (जैसे जमीन) अधिक उपलब्ध हूँ, 
किन्तु उनको काम में लाने के लिए यथेष्ट लोग नही है तो इससे उनकी उच्चति 
में बाधा ही होगी। एस अवेलिन टामस ने लिखा है माल्थस के बाद के इतिहास 
से उनके सिद्धान्त की पुष्टि नही होती | #गलेड में जनसख्या तेज़ी से बढती गई 
है, किन्तु यह नहीं कहा जा सकता कि कुल मिलाकर यहाँ के लोग पहले से 
गरीब हैँ। नि सन्दिग्ध रूप से आमतौर पर यह देश और व्यक्तिगत रूप से इसका 
प्रत्येक अधिवासी एक शताब्दी पहले के मुकाबिले आज कही अधिक घनी है। 
(वी सदी के दौरान में यहाँ के लोगो की ज़रूरते और विविधता वराबर 
बढती गईं, रहन-सहन का मानदड बढता गया, और एक पुश्त के लिए जो चीज 
विलासिता थी, वह अगली पुश्तवालो के लिए जरूरत हो गई । माल्यस 
के सिद्धान्त से (लेखक का मतरूब शायद आत्मप्रवचनाकारी पूँजीवाब्यों तथा 
उनके पिछलगुओ से हँ--ले०) यह विश्वास हो गया कि जनसख्या की वृद्धि 


हमेशा हानिकर ही होती है, किन्तु इस सिद्धान्त मे यह बात नही देखी गई थी 
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कि बडी सख्याओ के बीच सहयोग से लूभ नहीं हो सकते तथा रेल जैसे आविष्कार 
बिना अधिक जनसख्या के काम मे नहीं आ सकते । . , जनसख्या में घारा- 
बाहिक वृद्धि होते रहने पर भी पाइचात्य देशों से रहत-सहन का मानदण्ड बराबर 
ऊँचा होता भया । इसका कारण अव्वल तो यह है कि अब तक उत्पादन बेहद 
बढ जाने क्रे कारण जनसख्या की वृद्धि से कोई हानि होती नही जान पडी.। दूसरी 
बात बह हैं कि आम लोगो के रहन-सहत के मानदण्ड में वृद्धि के परिणामस्वरूप 
जनसख्या मे यद्यपि वृद्धि हुई हे, फिर भी वह उससे कम है जो उत्पादन मे अधिकतर 
नृद्धि के फलस्वरूप होता ।* 

ऑकंडो को सहायता से पारूमम्बर्ट ने निविवाद सिद्ध तरीके से प्रमाणित किया 
हैं कि १८८० और १९१० के वीच जर्मनी की जनसख्या मे जो वृद्धि हुई उससे 
माल्थस प्रतिपादित सिद्धान्त के बिल्कुल विरुद्ध नतीजे निकलते हे, अर्थात्‌ रहन- 
सहन के मानदण्ड मे जनसख्या से कही अधिक तेजी से वृद्धि हुई हैं।... १८४९ 
से १८९९ के सयुकतराष्ट्र अमेरिका के ऑकडो की इसी प्रकार समीक्षा करने पर 
माल्थस के सिद्धान्त के बिल्कुल विपरीत परिणाम निकलते है ।* इस प्रकार 
माल्थस के सिद्धान्त के व्यावहारिक आधार विल्कुल गायव हे। किसी सिद्धान्त 
की सत्यासत्यता व्यावहारिक रूप में ग्ह कहाँ तक सत्य ठहरता है, किसी पर 
निर्भर हे। जब हम इस दृष्टि से माल्‍्यस के सिद्धान्त की जॉच करते है तो वह 
एक मिनट भी टिक नहीं पाता। ु 

७५--आयर लूुड तथा फ्रांस में साल्यस के नियम गलूत प्रसाणित--माकसे ने 
अपनी पुस्तक पूँजी में माल्थस के नियम के विरुद्ध कई ऐतिहासिक उदाहरण दिय हैं 
जो अकाद्य है। उनमे से एक यह हूँ कि इंगलेड/मे उस युग में 9]8८६ 6९४ (काली 
मौत ) नामसे जो महामारी आई थी, उसके फलस्वरूप हजारो आदमी मर गये, देश 
की जनसस्या घट गई, देहाती जनता बहुत कुछ भारय क्‍्ते तथा हो गई। 
यहाँ तक तो माल्यस का सिद्धान्त बिल्कुल लागू हुआ क्योंकि जनसख्या घटी तो 
लोग खुशहाल हुए, किल्‍तु विटिश खाड़ी की दूसरी ओर इसी महामारी का फ्रास 

मे क्या नतीजा हुआ ? जब हर इसे ठात को देखने ह तो हमें कुछ इसरी ही छाव 
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दिखलाई पडती हैं। फ़ास मे इस महामारी के फलस्वरूप जो जनहानि हुई, उसका 
नतीजा यह हुआ कि लोग गुलामी और गरीबी में जकड गये। मार्क्स ने अपनी 
उल्लिखित पुस्तक मे इस सिद्धान्त के विरुद्ध एक दूसरा उदाहरण भी दिया है । 
आयरलेड के सम्बन्ध मे यह कहा जाता हैँ कि जनसख्या के नियमो को प्रत्यक्ष 
करने के लिए वह एक आदर्ण देश है, यानी वहा जनसख्या के नियम विल्दुल्ल मही 
उनरते है। टामस सैडलर ने जनसख्या-सम्बन्धी अपना ग्रन्थ प्रकाशित करने के 
पहले अपनी प्रसिद्ध पुस्तक ॥72]श70, ॥08 €एव5 शाते ध९४0 ॥९८77८त०2५ 
(द्वितीय सस्करण, लन्दन १८२९) प्रकाशित की थी जिनमे उन्होंने आयरलेड 
के विभिन्न प्रान्तों तथा फिर एक एक प्रान्त के विभिन्न जिलो के ऑकडो की तुलना 
कर दिखलाया था कि आयरलेड मे दरिद्रता के साथ जनसख्या के आँकडो का 
कोई तारतम्य नही बैठता, बल्कि तारतम्थ उलठा ही बैठता हैं।' 

जिस एक भूभाग में जन-सख्या घट गई थी, उसका वर्णन देते हुए माक्से 
ने कहा हैँ हमें इस वात को जानकर आइचये नहीं है कि एक न्‍्वर से दी गई 
निरीक्षको की राय के अनुसार इस वर्ग के आम लोगो में गम्भीर असल्तोष फेला 
हुआ है, वे भूतकाल पर ईर्ष्यापूर्ण दृष्टि डालते हे, वर्तमान से शणा करते है और 
भविष्य के विषय में निराञ हे ।' 

समाल्थस के सिद्धान्त का सार तथा उसकी समालोचना ऊपर दी गई है, फिर 
भी उसके सिद्धान्त ने जो उत्तेजना उत्पन्न की, वह माक्‍से के समय भी इतनी, 
ताजी थी कि उन्होने एक मित्र स्वाइलत्सेपर को ०४ जनवरी १८६५ में पत्र 
लिखते हुए लिखा था--यद्रपि यह सिद्धान्त मनुज्य जाति पर लाछन है, फिर 
भी उसने कितना जोश पैदा किया। यह उत्तेजना क्यों पैदा हुई, इसका तो 
हम पहले ही वर्णत कर चुके हैं, सचमुच पूजीवादी वर्ग के चुभते हुए विवेक को 
जब इस प्रकार के किसी 'वैज्ञानिक' सिद्धान्त का सहारा मिल जाता है, तो वे 
उस लेखक को सिर पर उठाकर क्यो ननाचना झुतल् करे। इसी सिद्धान्त के कारण 
माल्थस को केम्ब्निज विष्वविद्यालय की फेल़ोजिप प्राप्त हुई। उनके यन्‍्ध मे जो 
बाते थी उनका सागर सकलित किया जा चुका। इस प्रकार के सिद्धान्तों से पूँजी- 
वादियो को आत्मप्रसाद भले ही प्राप्त हो तथा वे अज् जोपितवर्गे के सम्मुख सुर्ख- 
रुह भले ही बन जायें किन्तु न तो यह तथ्य हैं और व विज्ञान है । 
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६--माल्यथसवाद पर डेलीस्लवनीस--सी ० डेलीसलवनीस तो साफ साफ 
लिखते है आबुनिक जगत्‌ पहले के किसी भी जमाने से अधिक एग्वर्यशाली है। 
गरीबी तो अब भी स्पष्ट है, किन्तु ऐसा उत्पादन गक्ति के अभाव के कारण नही 
वल्कि उपविभाजन के कारण है। सार्वजनिक धन (पार्को, सडको तथा विद्यालयों 
के रूप मे अधिक है, अवकाग भी अधिक है, और अवकाजञ के उपयोग के मौके भी' 
अधिक है। पहले से कही अधिक लोग आधुनिक आविप्कारों तथा समाज के आधुनिक 
सगठनो से कुछ न कुछ फायदा उठाते है।* इसलिए ऐतिहासिक भौतिकवाद 
जनसख्या को अपनी जगह पर एक शक्ति मानते हुए भी यह नहीं मानता कि वह 
इतिहास की निर्णायक गक्ति है । 

७--जनसख्या पर स्टालिन--स्टालिन ने इस विषय में लिखा है यदि 
जनमसख्या में वृद्धि सामाजिक विकास की निर्णयकारी शक्ति होती, तो जिस अनुपात 
से जनसख्या अधिक घनी होती, उस अनुपात से उस स्थान की सामाजिक पद्धति 
की उच्चत होती, किन्तु वास्तविक क्षेत्र में हम यह बात नहीं पाते। चीन की 
जनसख्या का घनत्व अमेरिका की जनसख्या से चौगुना है, फिर भी अमेरिका का 
स्थान सामाजिक विकास के सोपान में चीन से कही उच्चतर है। चीन में 
अभी तक अर्द्ध सम्मन्तवादी पद्धति प्रचलित है, किन्तु अमेरिका बहुत पहले ही 
पूंजीवाद के विकास के उच्चतम सोपान पर पहुँच चुका। बेल्जियम में जनसख्या 
का घनत्व सथुक्तराष्ट्र अमेरिका का १९ गुता और सोवियट रूस का २६ गुना 
है, फिर भी सयुक्तराप्ट्र अमेरिका सामाजिक विकास के सोपान में बेल्जियम से 
उच्चतर स्थान पर है, और जहाँ तक सोवियट रूस का सम्बन्ध है, बेल्जियम तो 
उससे एक ऐतिहासिक युग पीछे है, क्योकि बेल्जियम में पूँजीवादी पद्धति है, 
और सोवियट रूस ने पूँजीवादी सोपान को पार कर समाजवादी पद्धति की 
स्थापना की है। इससे स्पष्ट है कि जनसख्या से वृद्धि समाज के विकास की 
निर्णयकारी , शक्ति नहीं हो सकती |” 

८--माल्थसवाद के जरिये रहस्थवाद--माल्यस ने जनसख्या को केवल 
गरीबी का कारण ही नहीं करार दिया था, बल्कि यह भी कहा था कि यदि 
विलम्बित विवाह आदि तरीको से जनसख्या की वृद्धि पर रोक-धाम-न की जाय 
. एठ.$% हु फउक्क सफ.ओआ.. न्‍ का 
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तो लडाइयों, दुभिक्ष तथा बीमारी आकर जनसस्या को घटा देती हेँ। इस 
प्रकार माल्थस ने गरीबी, दुर्भिक्ष तथा रूडाइयों की जिम्मेदारी से भी शासकवर्ग 
को तथा उनके गोषण की पद्धति को वरी कर दिया | यही नही, कमोवेजञ प्राकृतिक 
विपत्ति---जैसे महामारी आदि---का दोष भी जनसस्या पर मढ़ दिया । गरीब छोग 
नि सन्‍्तान कम होते हे, इसलिए अन्त तक इस निद्धान्त से कौन दोषी ठहरता है 
यह स्पष्ट है। भला ऐसे सुन्दर सिद्धान्त का पूँजीवादियों के विच्वविद्यालयों से 
क्यों न स्वागत होता ? समाज की सभी वराइयों के लिए जनसस्या की वद्धि जिम्में- 
दार हैँ और जनसख्या के लिए जिम्मेदार हैँ मनुष्य की इन्द्रियलोलुपता या नफस- 
परस्ती, अतएवं इन सबकी दवा है, इन्द्रियसयम, नफ्सकशी। बहुत ही सुन्दर 
निदान और बहुत ही सुन्दर दवा रही। इस प्रकार माल्यस का सिद्धान्त कथित 
अर्थभञास्त्र के बाडे से निकलकर रहस्यवाद में भी ले जाता है। यह भी अच्छा ही 
क्योकि इस प्रकार इस सिद्धान्त मे विज्वास करनेवाला ऐसी जनह पर पहुँच 
जाता हैं, जहाँ से पूँजीवाद को कोई खतरा नही है । 
९--दुभिक्ष और जनसख्या--आदुनिक यूग के आथिक सकटो को लिया 
जाय। इन अवसरो पर लोगो की रहन-सहन के मानदड घट जाते हूँ वेकारो 
बढ जाती है तथा कही-कही दुर्भिक्ष भी पड जाता है। पुराने ज़माने मे जब 
रेल तथा उन्नत यातायात के साधन नही थे, तव अतिवृष्टि, अनावृष्टि पर अन्य 
प्राकृतिक कारण को दुर्भिष्त के लिए दोषी करार दिया जा सकता हैँ। पुराणों 
में अचसर ऐसे दु्भिक्षो का उल्लेख आया है जब बारह-बारह वर्ष तक पानी नहीं 
वरसा हूँ। किन्तु अब तो यदि कही लोग भूखों मरते हैं तो इसलिए नही कि 
खाद्य वस्तुओ की कमी हैं, या यातायात के चीघ्नयामी सावन नहीं हे, बल्कि 
अब तो आथिक सकटो का कारण अति उन्पादन होता है। १९२९ के सकट के 
ज़माने की तथा उसके इर्दं-गिदें सालो की हो वात ली जाय। सारी दुनिया में 
लाखो छोग अनशन या अर्द्धाशन में गुजारा कर रहे थे, किन्तु इसी जमाने में 
दूध के पीपे नदियों में डाल दिये गये इजन में कोयले की जगह गेहेँ कोका 
गया, चाय की पत्तियाँ ताप छी गईं। स्पष्ट हुँ कि इन दुभिक्षों के साथ जन- 
सख्या का कोई सम्बन्ध नही हैँ । इस सम्बन्ध में यह द्र॒ष्टव्य है कि दु्िक्ष अधिक 
घनी जनसल्यावाले देशो मे अधिक होता हैं, ऐसा नहीं। ऐसा होता तो चीन 
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और भारत के अतिरिक्त बेल्जियम, हालैड आदि देशो में दुर्भिक्ष होने चाहिए. 
थे, किन्तु शेपोक्त देझो में दुर्भिक्ष नही होते। दुर्भिक्ष केवल पिछडे हुए शोपित 
देशो में ही होते हे, और समुद्धिशाली देशो में जब वे होते है, तो शोपित तबके 
तक ही सीमित रहते हैं । इसका अर्थ स्पप्ट हें कि दोप विभाजन में हैं। जिस 
शोषक पद्धति मे दुर्भिक्ष होते हैं उस पर उसका दोष लगाना चाहिए न कि 
जनसख्या प्र। १९४३ में बगाल में जो भयकेर दुर्भिक्ष हुआ उसका कारण 
बगाल की बढी हुई जनसख्या नही, बल्कि जेसा कि सरकारी बुडहेड कमीणन' 
ने भी माना था, अनाज के वितरण में गडबडी तथा अन्य धाँधलियो के कारण 
यह दुर्भिक्ष हुआ। सैद्धान्तिक रूप से फिर भी यह कहा जा सकता है कि जमीन 
तो सीमित है, अब किसी कोलम्बस के द्वारा किसी नये भूभाग के आविश्कृत 
होने की सम्भावना नही हे, किन्तु जनसख्या वरागर बढती जा रही है, ऐसी 
हालत मे चाहे कितना भी अच्छा विभाजन हो जनसख्या की वृद्धि दुभिक्ष का 
कारण न होगी। 

१०--जरूरी नही कि आबादी बढने पर छात्र कम हो--इस प्रश्न का 
उत्तर यह हैं कि अभी जमीन अपनी उत्पादकता की शेष सीमा पर नहीं पहुँची । 
उसमे पहुँचते-पहुँचते शायद सदियाँ लगे, केवल यही नही विज्ञान की उदच्दति के 
साथ-साथ कदाचित्‌ जमीन से स्वतस्त्र रूप से भी खाद्य उत्पादन सम्भव हो। 
जिस प्रक्तिया से आज मिट्टी, पानी, खाद्य, हवा महीनों में गेहूँ में परिणत हो 
पाती है, सम्भव है कि वह प्रक्तिया प्रयोगगारा के अन्दर अपेक्षाकृत कम समय 
में अजाम दी जा सके, और यह सम्भव है कि खाद्य उत्पादन मे जमीन के ऊपर 
हमारी आज जो निर्भरता है, वह बिलकुल दूर हो जाय। फिर समृद्र में इतनी 
विपुल खाद्य-सामग्नी है कि उसका कुछ अन्दाज़ा नहीं किया जा सकता । 

११--१९ १४-१८ के महायुद्ध का उदाहरण--१९ १४-१८ के महायुद्ध मे 
४,१४,३०५,००० लोग मरे, किन्तु यह कहने का साहस किसी ने नहीं किया कि 
इसके फऊस्वरूप लोग कुछ पहले से धनी हो गय था उनकी रहन-सहन का मान- 
दण्ड कुछ बढा । अवश्य इस विपुल जनहानि के साथ-साथ इस महायुद्ध में विपुर 
'धनहानि भी हुई। सच नो यह हैं कि विख्वपूंनी का ६ भाग नप्ठ हो गया। यद्ध 
के तुरन्त बाद सावंदेशिक रुप से दुर्भिक्ष अ्वंसकट की जो लहर दौड़ गई बह 
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सख्या के आधार पर साम्राज्य विस्तार का जो दावा किया था, वह ग़रूत था। 
उन्होने यह दिखलाया कि यदि इस हिसाव से देखा जाय कि किस देश मे पृथ्वी की 
कितनी फी सदी जनसख्या हैं और उस देश मे पृथ्वी के रकवे की कितनी फी सदी आ 
जाती है, तो ज्ञात होगा कि जमंनी की जनसस्या पृथ्वी की जनसख्या की ४ ० 
फी सदी है, और उसके पास रकवा केवल ०५ फी सदी हैं। इटली की जनसख्या 
पृथ्वी की जनसख्या की २५ फी सदी है और रकवा २ ८ फी सदी है, थानी इटली 
को तो इस दृष्टि से कुछ मॉगने का कोई हक नही हैं। चीन की जनसख्या पृथ्वी की 
जनसख्या की २० ४ है, किन्तु पृथ्वी के रकबे का मात्र ७ ७ उसके पास है, किन्तु 
किसी फासिवादी ने यह नही कहा कि चीन को पृथ्वी का और १९ ७ रकबा प्राप्त 
होना चाहिए । डाक्टर कुजिनस्की ने जिस प्रकार ऑकडो को लेकर दिखलाया है 
उसे हम वैज्ञानिक नही कह सकते, क्योकि पुथ्वी के रकबे में उन्होने जो मरुभूमियो,- 
ऊसरो आदि को गिन लिया उससे ये ऑकडे किसी प्रकार सही नही माने जा सकते। 
जो हो, इतना तो सही है कि आस्ट्रेलिया, ब्राजील आदि देशो के पास जरूरत से 
ज्यादा जमीन है, जब कि बहत से देश ऐसे हे जिनमे वास्तविक रूप से जीवन धारण 
के स्थान की तुलनात्मक रूप से कमी है। सम्भव है, ऐसे देशो की सूची में जर्मनी भी 
आ जाय, किन्तु अवश्य ही इस सूची मे सबसे पहला नाम चीन का ही होगा। 
इसलिए जनसख्या की वृद्धि को एक नेतिक बहाना बनाकर जो लोग दूसरे देशो 
को हडपने की योजनाएँ बनाते रहे या बनाते हे तकंशास्त्र का तकाजा यह है कि 
सब से पहले वे चीन आदि देशो की आबादी के लिए लेवनसराऊम की व्यवस्था 
करे, किन्तु जिन फासिवादियों ने लेवतसराऊम का नारा दिया था, उनकी 
निगाह मे तो कदिचित्‌ चीन आदि देशो के लोग मनुष्य की श्रेणी में ही नही हे । 
सच तो यह है कि उन्होने नाडिक जातियो की स्वभावसिद्ध प्रधानता के रूप में 
यह बात कही है। हम यथास्थान उसकी भी आलोचना करेगे। 
१५--जनसख्या केवल प्राणीविज्ञान-सम्बन्धी घटना नहीं--यह समभना 
भारी भूल है कि जनसख्या केवल विशुद्ध रूप से प्राणिविन्नान-सम्बन्धी (900- 
87०४) या प्राकृतिक घटना है । जनसस्या की वृद्धि तथा उसमे ह्वास कितने ही ऐसे 
पहलओ पर निर्भर है जैसे कर्म विभाजन, वर्गों का पारस्परिक सम्बन्ध इत्यादि। 
समाज मै प्रचलित सामाजिकआध्िक, पद्धति पर जनसस्या का घटना-बढना निर्भर 


न 
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है। हम जानते हैँ कि अत्यन्त आदिम समाज में जब उत्पादन के साधन बहुत ही 
अनुन्नत तथा आदिम थे, जनसख्या की वृद्धि को प्रोत्साहित नही किया जाता था। 
उस समय की आथिक पद्धति में इसके लिए अधिक गुँजाइश नही थी । करीब 
करीब प्रत्येक आदिम जाति मे शिशुहत्या का रिवाज था। अमेरिका की कुचिल 
जाति का बच्चा जब बीमार हो जाता था तो उसकी मा उसको जगल मे डाल आती 
थी। जी० एफ० अगस साहब तो आस्ट्रेलिया, न्यूजीलेड की किसी जगली जाति 
के सम्बन्ध में बता गये है कि वे अपने जीवित लडके तथा लडकियो को वशी की 
कटिया की नोक पर चारे की जगह लगा देते थे, और अपने बच्चो की चर्बी से 
मछली पकडवते थे । प्राचीन भारतीयो में ही नही, बल्कि अत्यन्त अर्वाचीन काल तक 
भारतवर्ष में प्रयाग की त्रिवेणी तथा गगासागर के सगम पर लोग आमतौर 
से बच्चो को चढाया करते थे। अरब मे मुहम्मद के समय तक तथा उनके बाद 
भी शिशहत्या की प्रथा और तो और वुररेश कबीले मे भी मौजूद थी। मवके के 
पास अबूदीलामा नामक पहाड पर बच्चो का व क्या जाता था। ग्रीक इतिहास- 
लेखक स्ट्रेबो (ई० पू० ६०-२४) ने लिखा हैँ कि प्रात्रीन लोगो में जिशुहत्या 
की प्रथा का इतना चलन था कि मिस्र के छोग जो अपने सब बच्चो तथा 
वच्चियो का पालन करते थे, यह वात आच्चयं की दृष्टि से देखते थे। प्राचीन 
चीनियो में तो यह प्रथा थी ही, किन्तु अभी तक झायद चीन के कुछ हिस्सों 
में यह प्रथा मौजूद हैँ। अन्दर्भन में मा अपने बच्चो को दाँत निकलने के वाद 
एकान्त स्थान में छोडकर चल देती थी। इस प्रकार शिजृहत्या के साथ साथ 
अत्यन्त आदिम समाजो में बूढें अपाहिंजो तथा वीमारो को मारकर आनुप्ठानिक 
तरीके से खा डालते थे। भिश्वुहत्व,, वृद्रहत्या आदि की प्रथाएँ अनुच्चत आथिक 
पद्धति के कारण ही थी, इसलिए यह सम झते की आवश्यकता नही कि जनसख्या 
एक प्राकृतिक अथवा खुदाई घटना है। 

१६--जनसस्या के छास तथा वृद्धि के दोषम कारण--हम जानते है कि 
उत्पादन के साधनों में उन्नति के साथ साथ इस प्रकार की प्रथाएँ स्वय न्द्रप्त 
होती गई । इस क्षेत्र में कही यह न समझा जाय कि उत्पादन के साधनो की 
उन्नति अथवा श्रम की उत्पादकता में वृद्धि से हमेशा जनसरया बढेगी, इसलिए बह 
बता देना आवश्यक है कि इस क्षेत्र मे अन्य दोयम दर के कारण भी क्रियागीड 
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हो सकते हे, ओर वे उत्पादकता में वृद्धि रहने पर भी जनसस्या की चूद्धि के 
मार्ग में रोडे हो सकते हे। उदाहरणस्वरूप एक बहुत ही सहजवुद्धि की वात 
ली जाय। जिस समाज में जायज़ ओर नाजायज सन्‍्तान में भेद होता हैँ तथा 
जहाँ स्त्री नाजायज सन्तान उत्पन्न करने पर निन्‍्दनीय होती है, वहाँ स्वाभाविक 
रूप से नाजायज सन्‍्तान कम उत्पन्न की जायगी, अर्थात्‌ गर्भपात कराकर अ्रूण- 
हत्या कर या अन्य किसी उपाय से छोग इस विपत्ति से बचने की छेप्टा करेगे। 
जिस समाज में नारी के लिए एकमात्र सम्मान का आधार रूप ही हें तथा जिस 
समाज में पुरुष की आँखों में स्त्रियों का छोमनीय होना ही उनके लिए एक- 
मात्र अच्छी अवस्था है, वहाँ सभ्री महिलाएँ चाहेगी कि बच्चे जनने के कारण 
उनके रूप में अन्तर न पडे। साम्पत्तिव दृष्टि का भी वच्चो की वृद्धि या क्लास 
में एक बहुत बडा हिस्सा हैं। चुखारिन ने लिखा हैँ कि फ्रेथा छोटा ज़मीदार यह 
नही चाहता कि उसके अध्वक पुत्र हो क्योकि वह अपनी सम्पत्ति को कई टुकड़ों 
में बॉटना पसन्द नही करता। पुरुष-प्रधान समाज में लद्॒कियो का उत्पन्न होना 
अच्छा नहीं समझा जाता--अवच्य इस समक की तह में यह वात परोक्ष- 
रूप से'हँ कि समाज में छठकियों की आथिक हैसियत अर्थात्‌ उत्पादन में उनकी 
हैसियत कम हो गई है। पहले जो हम शिशुहत्या की वात बता चुके हे बह बाद 
को समाज मे स्त्रियो की आशिक हेसियत घट जाने के कारण, एक बडी ह॒द तक 
कन्या- शिशु की हत्या में रूपान्तरित हो गई। तथा ऐसे कृत्य के नैतिक समर्थन 
के रूप मे इस प्रकार की धारणाएँ जैसे लडकी देने में हेठी है, इत्यादि की उत्पत्ति 
हैं। जिन जातियो मे उत्पादन के साधन तेजी से बढ रहे ०, तथा जो जातियाँ 
निरन्तर युद्ध में लिप्त होने के कारण अपनी भलाई इसी मे देखती थी कि 
अपने मृत सेनिको की पृत्ति होती रहे, उनमे पूत्रोत्पत्ति धर्म माना गया। 
भारतीय आर्यों में जो पृत्रोत्पक्ति को धर्म का एक अपरिहाय जग समझता 
गया, इसका एक प्रवात कारण यह था कि आये अपने में पुरुष बढाना 
चाहते थे। फ़ास्टिवादियो ने लेवनसराऊम का नारा देने हुए भी जनसख्या 
वृद्धि करने की जिस कारण से चेप्टा की, आर्यो की इस धारणा की पृष्ठसूमि 
में इससे अच्छा कारण नहीं था। है 
१७--जनसख्या परिस्थितियों पर निर्भर--इस प्रकार हम अन्य बहुत 
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से सामाजिक, ऐतिहासिक तथा आथिक कारण दे सकते हँ जिनके कारण जन- 
सख्या की वृद्धि को ईश्वरीय इच्छामात्र या प्राकृतिक घटना नही कह सकते । यह 
एक आकस्मिक घटना नही है कि जापान, इंगलेड आदि देश मुश्किल से अपनी 
वर्तमान जनसख्या के एक तिहाई छोगो को अपनी जमीन की उपज से जिला 
सकते हैँ, फिर भी उनकी जनसख्या इतनी बढ गई। यदि ये देश साम्राज्य- 
वादी लूठ-खसोट मे लिप्त न होते, तो इनकी जनसख्या हरगिज इतनी वढ नही 
सकती थी, अर्थात्‌ बढती तो उसके साथ ही साथ सनकी रहन-सहन का मान- 
दण्ड निरन्तर घटता जाता | वह किसी हालत में बढ नही सकता हूँ। मनुष्य की 
परिस्थितियाँ इस प्रकार उसकी जनसख्या का निर्णय करती, न कि जनसख्या 
परिस्थितियों का। अवश्य जनसख्या एक हद तक परिस्थितियों का निर्णय कर 
सकती है, इसमे कोई सन्देह नहीं। मनुष्य अब सज्ञान रूप से अपनी जनसंख्या 
में वृद्धि या कमी करने में समर्थ हैँ, बण्तें कि वह अपने समाज को ढंग से 
सगठित करे। मनुष्य-जाति अपनी जनसख्या की तो बात दूर रही, पौधे और 
इतर प्राणिय्ं की सख्या को अपनी आवश्यकता के अनुसार घटाने-बढाने में समर्थ 
है। कई प्राणी जातियो को मनृष्य ने करीब करीव मौत के घाट उतार दिया 
है, दूसरी ओर उसने अपने हित के लिए अत्यन्त चर्बीबुक्त सुअर ऐसे प्राणी 
को बढाया हैँ, जो इतना मोटा होता हैं कि चल नही सकता। वनस्पति-जगत्‌ के 
सम्बन्ध में भी यह वात सही है। जिसे हम कृषि विद्या कहते हूं, वह मनृष्व 
द्वारा वनस्पति जगत्‌ में हस्तक्षेप कर वाछित पीधों की वृद्धि और अवाडश्छित 
पौधों की विनाश प्रक्रियामात्र हे । 

१८--जनसंस्या का सामाजिक नियंत्रण सम्भव--समय समय पर आकड़ा- 
शासन विशेषज्ञगण जनसख्या की प्रवत्तियो के आधार पर भविष्यगणी किया करते 
हैं। इन भाविष्यवाणियों में यह वतल्ठाया जाता है कि पमुक-अमुक्त देश में २००० 
ईस्वी में या सौ दो सौ वर्ष मे क्लिदी जनसरपा होगी। हमे इन आॉँकडो की सत्यना 
अयवा असत्यता पर वृछ नहीं कहना हे,--गोसा करना विषय से ब।हर जाना 


होगा, फिर भी जिस आवधार पर ऐसी भविष्यवाणियां की जाती हे उसझे सम्बन्ध 





तन के री 
है. 
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कोई नियत्रण नही है । पर यह बात गरूत है। अत्यन्त आदिम अवस्था से मनुष्य 
में अपनी जनसख्या को नियंत्रित किया है, इसलिए कोई कारण नहीं कि आगे 
वह ऐसा न कर सके। जिस प्रकार सामग्री उत्पादत के सम्बन्ध में योजनागतत 
रूप से चला जा सकता है उसी प्रकार जनसख्या के सम्बन्ध में भी योजना बनाई 
जा सकती है। योजना के द्वारा यह सम्भव है कि जनसस्या को आ।वश्यकता- 
नुसार प्रोत्साहित अथवा निरुत्साहित किया जाय। एक तरफ जन्मनियत्रण के 
विभिन्न तरीके तथा दूसरी तरफ कृत्रिम गर्भाधान (श्रातरीटातं ॥9827- 
79007) के तरीको के आविष्कार से अब यह कार्य वहुत ही सुकर हो गया है । 
इस प्रकार की योजना को समाजवादी समाज में ही विशेषकर उस समय जब कि 
सारे जगत्‌ मे समाजवादी समाज की स्थापना होगी कार्यान्वित करना सम्भव है । 

१९--नसल इतिहास का निर्णायक सिद्धान्त--तस्ल से इतिहास की 
व्याख्या करने का जो तरीका है, उसे हम इतिहास-सम्वन्बी जनसस्या सिद्धान्त 
के अन्तर्गत नही तो उससे मिला-जुछा मान सकते हे, क्योकि इस सिद्धान्त का 
यह कथन हे कि एक खास नस्ल के छोगो की ही दुनिया में बढती होगी और 
बाकी आवादी उसकी गुलामी करेगी। इस सिद्धान्त के अनुसार जाति, नस्ल 
के ही कारण, बडी या छोटी होती हैं। नस्लवाचक रेस शब्द अँगरेजी तथा फेंच 
मे सोलहवी सदी मे और जर्मनी मे अठारहवी सदी में आया। पहले इस शब्द 
का अर्थ एक व्यक्ति का वशज था जैसे +१३८९ 0 .099[74॥7 ३8०८८ ० 
5927 इत्यादि। यह शब्द स्लैव या ,सेम्टिक भाषाओं से आया, इस पर 
अभी भगडा है। 

२०--सार्डिक श्रेष्ठता का नारा--वर्तमान समय में जर्मंव नात्सियों ने 
इस सिद्धान्त को बल पहुँचाया था, और यह कहा था कि नाडिक नस्ल के ही 
लोग दुनिया पर राज्य करने के लिए पैंदा हुए है। मजे की वात हैँ कि इस 
सिद्धान्त के अनुसार नात्सी जर्मनी के मित्र जापानी भी शासित जातियो में 
आते थे, किन्तु इस प्रकार के भूठे प्रचारकार्य में तर्कभास्त्र के तकाजों को कौन 
देखता था ? यद्यपि हिटलर तथा उनके पिछलगुओ ने ही इस सिद्धान्त को 
सिद्धान्त के रूप मे पेश करने का प्रयत्न किया, किन्तु यह, स्मरण रहे कि १९वीं 
सदी के पूर्वाद्ध मे ही फ्रेच काउन्ट जोजेफ गोविनो ने इस मत का-प्रतिपादन किया 
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था कि आर्यजाति श्रेष्ठतम है। लापुज (.970प९०८) ने १८९९ में एक पुस्तक 
लिखकर यह कहा था कि नाडिक जाति ही श्रेष्ठतम, आर्य जाति हैं। जब 
हिटलर ने एक आवशध्यक किवदन्ती के रूप में नाडिक जाति की श्रेष्ठता का 
नारा दिया नो वहुत से भाडे के वैज्ञानिकों ने इस मत का समर्थन कर आभीन' 
कहा। १९३९-४५ की लडाई मे नात्सी जर्मनी की हार से इस मूर्खतापूर्ण मत 
का सम्पूर्णहप से निराकरण हो गया, किन्तु फिर भी न नाडिक जाति की सही 
और किसी जाति की श्रेप्ठता के रूप मे यह नारा न मालूम कहाँ से फिर पैढा हो 
सकता है, इसलिए इस विषय पर थोडा विचार कर लेना न अप्रासग्िक होगा 
और न समय का अपव्यय। 
२१--नाडिक प्रतिभा केवरू कहानी है--तार्डिक प्रतिभा और वीरता के 
सम्बन्ध मे जिस गप की सृष्टि कर जर्मन जनता को फासिवाद के रथ मे जोता 
गया था, उसके सम्बन्ध मे लिखते हुए जूलियन हक्पले ने लिखा था कि सभ्यता 
की जो सबसे बडी देने हे, अर्थात्‌ लेखनकला, खेती, पहिया तथा प्रस्तर द्वारा 
निर्माणकला इनमे से एक की भी उत्पत्ति नाडिक प्रतिभा से नही हुई । इन कछाओ 
की उत्पत्ति निकटपूर्व में ऐसे छोगो मे हुई, जिनके सरवन्ध मे किसी भी तरह 
यह नही कहा जा सकता कि वे नाडिक' नस्ल से अथवा उस नस्ल से, जिससे 
नाडिक उत्पन्न हुए, किसी प्रकार सम्बद्ध थे। अज्ञात देश तथा भूभाग की खोज 
ओर दूर देग के पर्यटन में अवश्य ही एक तरह की साहसपूर्ण प्रतिभा की 
आवश्यकता होती है, किन्तु हवलूक ऐलिस ने अपनी पुस्तक 50ए0428 ० 3॥- 
(87 2०708 में यह दिखछाया है कि ब्रिटिश पर्यटको में तथा अज्ञात देणो में 
. खोज निकालनेवालो में गायद ही कोई उस प्रकार का केणयुक्त था जो नाडिक 
जाति की विशेपता हैं। वाइडेन रीख ने यह दिखलाया है कि जमंनो में जो 
महान्‌ व्यक्ति हए हे जैसे विटोफेन, कान्‍्ट, घिलर, लाइवनिट्स, गेडे उन त्योगो 
में से कोई भी दी्े मस्तकयुकत नहीं था, जो नाडिक जानि की विद्येयता हैँ, 
वल्कि विल्तुल योल सिरवाले या अल्पयोल मस्तकपुकक्‍त थे। संग्रुउ्तराप्ट्र अमे 
रेका में भी उुछ लोगो ने नाडिक छ्षेप्ठता के सिद्धान्त की बाग दी, किल्तु रडलिका 
(निातीटांडा) ने दिलाया है कि जिन छोयगो ने जागर अमेरिका बसाया 


86%. 


था वे छोग अधिकाथ रुप में गोल सिरवाले तथा रग की दृष्टि से मध्यम रंग 
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के या गहरे रग के थे। इन तथ्यो को उद्घुत कर हाकसले ने बिल्कुल निश्चित रूप 
से यह प्रमाणित कर दिया है कि नाडिक जाति की श्रेष्ठतावाली कहानी निरी 
गप थी। 
२२--अन्यान्य जातियो में भी अपनी जाति की श्रेष्ठता का नारा--कही 
यह न समझा जाय कि इस प्रकार की मूर्खता या वेईमानी केवल हिटलर ने ही 
की, इसलिए यह वतला देना आवश्यक है कि समय समय पर प्रत्येक सफल जाति 
ने दूसरो पर रोक डालने - के लिए और कभी कभी असफल जाति ने भी 
अपनी हीनता पर वर्म की त्तरह बॉघने के लिए इस प्रकार के सिद्धान्तों का 
प्रतिपादन किया है। अँगरेजो को ही लीजिए। जिस समय जूलियस-सीजर ने 
'ई० पू० ६२ मे ब्रिटेन पर फौज चढा दी थी तो क्या उस समय ब्रिटेन लोग 
यह कह सकते थे कि उनकी नस्ल वहुत ऊँची है, किन्तु वाद को जब ब्रिटेन का 
साम्राज्य सुद्॒र विस्तृत हुआ, तब उसके लोग किस प्रकार अपने को अधीन 
जातियो के लोगो से मौलिक रूप से श्रेष्ठनर समझने लगे, इस बात को किसी 
भारतीय से बताने की आवश्यकता नहीं है। भारतीयों को अपने देग में ही 
अँगरेजो के साथ एक क्लब का सदस्य नही होने दिया जाता है, न होटल से ही 
खाने दिया जाता है। अमेरिकावाले छोकंतत्र और न्याय का नारा देते हुए 
थकते नही है। कहा गया है कि १९३९-४५ का युद्ध लोकतत्र के लिए लडा 
गया, किस्तु स्वय अमेरिका मे निम्न लोगो के साथ जैसा व्यवहार होता है, वह 
किसी से छिपा नही हँँ। इतिहास में इस प्रकार के व्यवहार का एक ही उदा- 
हरण है, वह हैं भारतीय सवर्ण हिन्दुओ के द्वारा अछूतों के प्रति व्यवहार। यदि 
हम इस व्यवहार की पृष्ठभूमि पर जायें तो हमे ज्ञात होगा विजेता आयों से 
विजित आदिम निवासियो के साथ जो व्यवहार किये थे, मुख्यत उसी का अवजेष- 
मात्र यह छुआछूत है। अरस्तू ने ग्रीक सभ्यता से विमुग्ध होकर यह कहा था 
कि कोई और ज्ति ग्रीको की सतह तक नही पहुँच सकती । उस समय ग्रीस ज्ञान- 
विज्ञान का केचद्ध था, भला तव योरप में कौन इस कथन का विरोब करवा। 
अरस्तू ने उत्तरी भूभागो के छोगो के सम्बन्ध मे यह कहा था कि इन छोगों 
मे जोश तो है किन्तु उनमें बुद्धि और हुनर नही है। एज्विय्यवासियो के सबध 
में उन्होने कहा था कि उनमे बुद्धि और हुनर तो है किन्तु जोश नही है। 
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आज प्रीस की हालत को देखकर कौन अरस्तू की बातो को सोचकर बिना हेंसे 
रह सकता है। 

२३--जातियों तथा नस्‍लों का चरित्र परिवर्ततशील--नस्लवाले सिद्धान्त 
में एक बडी भारी त्रुटि यह है कि यह इस बात को भूल जाता है कि जातियो के 
चरित्र भी बदला करते है। गुरु नानक के समय के सिक्ख बहुत सीधे-सादे, भजन 
करनेवाले लोग थे, किन्तु परिस्थितियो ने उन्हे एक सामरिक जाति बना दिया। 
अब सिक्‍्खो में ही बहुत से मूर्ख ऐसे मिलेगे जो कहेगे कि सिक्‍खो में सामरिकता 
एक प्राकृतिक देन है। ऐतिहासिक दृष्टि गो यह दावा कहाँ तक सही समझा जा 
सकता है, यह टम बता ही चुके । गुरु नानक इस दावे को सुनते तो सबसे अधिक 
हँसते | इसी प्रकार जर्मन लोग कार्कलाइल के समय शान्तिप्रिय, दार्शनिक, सगीत- 
प्रिय तथा व्यक्तिवादी समझे जाते थे, किन्तु फ्रेको प्रुगियन युद्ध के बाद से 
उनका जातीय चरित्र बदल गया, ऐसा हक्‍सले भी मानते हैं। आधुनिक युग 
में भारतवर्ष का एक उदाहरण लिया जाय। जब अँगरेज भारतवर्ष में आये थे 
तब बगाली एक बहादुर कौम समभी जाती थी। अँगरेजो ने बगाली सेना से 
राज्य-विस्तार किया, किन्तु सन्‍्यासी-विद्रोह के वाद से उनको फौज से निकाल 
दिया गया था। केवल जासकतवर्ग में ही नही, आम भारतीयो में बगालियो के 
सम्बन्ध मे यह धारणा हो गई कि वे कायर होते हे। बगाल में क्रान्तिकारी 
आन्दोलन के प्रसार के साथ-साथ फिर एक बार पासा पलछटा। फिर तो कुछ 
लोगो मे हर एक बगाली को ही खुदीराम और कन्हाईल्‍ाल के सस्करण सम भरने 
की परिपाटी चल गई। इन वातों से यही निष्कर्ष निकलता है कि फिर 
नस्ल कहाँ रही। अच्छे निरीक्षक यह वतलाते हे कि १९३९-४५ के युद्ध के 
फलस्वरूप आप रूसियो में भी इसी प्रकार चरित्र-परिदर्तेत्त के छुफ़ण दुष्डि- 
गोचर हो रहे हैं। जिस समय १९४१ में पहले-पहुल गत्वी जर्मनी ने योवियट 
रूस पर हमछा किया, उस समय जब जमंतर कृत रूतियों के हाय लगे तो 
उन्होने उनके साथ तवारिय या साथो का ब्यग्हार करदा चाहा, न्‍त जल्दी 
हूँ उच्हे यह ज्ञात दुआ कि वे उप प्रदार के व्यवहार के उपयकक्‍त नहा रह गये 
ह। एयसे उसयी जहानियत से परिवर्तन हआ। अब एफ रूसी सागरिक स्वाभा- 
[यिक रूप से यह समझ हु कि न माहूव दाव, किस ओर से उसदी समाज- 
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वादी' पितृ-भूमि पर हमला हो जाय, इसलिए उसकी पहले की वह च्ान्ति- 
वादी निरीह मनोवृत्ति नही रही। हम भारतवर्ष में भी ऐतिहासिक समय के 
अन्दर ही यह देखेते चले जा रहे हें कि घटनाओं के घात-प्रतिघात- तथा नग्रामों 
के कारण भारतीयों की जहनियत में परवर्तेन होता जा रहा है। वे अब उस 
प्रकार के निरीह शान्तिपर्ण जीव नही रह गग्रे है जैसा कि वे तीस या चालीस 
साल पहले थे। स्परण रहे, इस क्षेत्र में भी इस ठीच में कोई नस्ली परिवतेद 
नही हुआ, फिर भी यह निविवाद सिद्ध हें कि इस प्रकार उनके चरित्र में मात्रा- 
गत परिवर्तन होने जा रहे है जो गायद अदूर भविष्य में ऐसे गृणगत परिवर्नेन 
का रूप हो तथ्य उनका चरित्र वैसा हो जाय जैसा एक स्वतन्त्र नागरिक का 
होना चाहिए। 
श२४--कोई विशुद्ध रसल नही--विशुद्ध प्रा/ण-विज्ञान के आधार पर 
जूलियन हक्सले इस नतीजे पर पहुँचते ह कि दुनिया में जैसे कोई विश्वुद्ध भाषा 
नही है, बैसे ही कोई विशुद्ध जाति या नस्ल भी नहीं है। इसलिए नस्ल ओर 
जाति के आधार पर श्रेप्ठता या निकुष्टता का प्रतिपादन विलदुल मनमाता है। 
नस्‍्लों में इतना यथेष्ट आदान-प्रदान हो चुका है कि यह भी कहता सम्भव नहीं 
है कि एक विशेष स्थान पर अमुक विशेष नस्ल की प्रवातता है। कथित एक ही 
नस्ल के लोगो में ऊंचे और नीचे तबके मे कद और आकृति में बहुत फर्क होता 
है। ऐसी हालत में नस्ल-सिद्धान्त के माननेवाले के लिए दो ही रास्ते रहे-- 
एक तो यह कि वह कह दे कि नस्ल की विशुद्धता नहीं रही, या यह कहे कि 
प्राकृतिक निर्वाचन प्रक्रिया के द्वारा उच्च तबके में ऊँचे वदवाले लोग आ गये। 
इस प्रकार एक नस्ल के होते हुए भी इसके सबसे अच्छे नमूने एक तरह हो 
गये, और दूसरे दूसरी तरफ। दूसरी व्यारया के अनुसार नस्ल की महत्ता घट 
गई और परिस्थितियो की महत्ता बढ गई। वीयेंकोप (820०) बहुत महत्त्वपर्ण 
वस्तु है इसमें सन्देह नहीं, किन्तु ज्यों ज्यो विज्ञान का जोर बढता जा रहा हैं, 
त्यो-त्यो जातियाँ वीयकोप से स्वतन्त होती जायेगी, और नस्ल की उन्नति होती 
जायगी। जिन जातियो को अपनी नस्ल की जुद्धता पर बहुत नाज है, उन 
लोगो की शुद्धता की वात परीक्षा की कसौटी पर नहीं ठहरती। यहुदी जाति 
दुनिया मे सबसे अछग रहनेवाली जाति समझी जाती है, किन्तु वे जिन जिन 
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जातियो मे हे, उन्ही उन्ही जातियो के शक्ल के हो चुके हैं। फिर भी उन्हे उसी 
जाति के दूसरे लोगो से अछूग करके पहचाना जा सकता है, इसका कारण उनकी 
रहन-सहन, परिच्छद तथा सस्क्ृति है, न कि नसूू। अफ्रीका में ऐसे यहूदी मौजूद 
है जो बिल्कुल काले हे। इती प्रकार और नस्लो के सम्बन्ध में भी समझा 
जाय'। अवद्य यह भी समभना गलत हैँ कि नस्ल कुछ है ही नहीं। यह कौन 
कह रहा हे। यहाँ केवल इतना ही कहा जा रहा है कि विशुद्ध नस्क कोई 
नही रही, और दूसरी यह बात कि नस्ल इतिहास का निर्णय नहीं करती, यानी 
यह नही बताती कि अमुक नस्ल के लोग शासक होगे और अमुक नस्ल के लोग 
शासित होगे। हकक्‍्सले ने यह भी स्पष्ट कर दिया हे कि नस्ल के सम्बन्ध में जो 
वैज्ञानिक धारणा है, और जो आम लोगो की घारण। हैं, उनसे बहुत फर्क हे। 
वैज्ञानिक अर्थ में मनुष्य जाति के खास खास गरोहो के लिए नस्ल शब्द का 
प्रणेग अब बहुत कम अर्थ रखता है, और जितना भी रखता था वह दिन ब दिन 
घटता जा रहा है। हक्पले सब वैज्ञानिक तथ्यों को तौलने के वाद इस नतीजे पर 
पहुँचते हैं कि इन परिस्थितियों मे यह वाञछनीय हे कि मनुप्य के सम्बन्ध में 
नस्ल शब्द का प्रयोग हमारे वैज्ञानिक तथा रोजमरें के कोष से निकाल देना 
चाहिए।'” वे यह भी कहते हे कि नस्ल शब्द को निकालकर ८770८ 8700 
छब्द का प्रयोग किया जाय तो अषिक अच्छा रहे। 
२५--कौन ओओेष्ठ चसूल--आर्य या अनार्य ?--हमने ऊपर जितने उदाहरण 
सकलित किये है, उनमें यह नहीं दिखलाया गया कि भारतवर्प मे वर्णभेद के 
आधार के रूप में नस्ल की उच्चता की दुह्ाई दी जाती है। ऐसे छोगो का 
कहना यह हँ--चाहे वे ऐसा खुलकर कहे या न कहे कि ब्राह्मण आदि सवर्ण हिन्दू 
आये हे और शूढ्र अनाय॑ हे, इसलिए सवर्ण हिन्दू श्रेष्ठ हें और शूद्र निकृष्ट। 
इसमे सन्देह नही कि किसी युग में वर्णभेद से तसलभेद का सम्बन्ध था, किन्तु 
स्वय वैदिकयुग में ही रक्त सम्मिश्रण यथ्थेष्ट हुआ और बाद के यूगो में तो यह 
सम्मिश्रण ओर भी प्रगाढ हो गया। रहा आये और आनार्य मे कौन उत्कृष्ट है 
ओर कौन निक्ृष्ट हँ--यह प्र*्न । इस सम्वन्ध में ज्यो ज्यो इतिहास पर से काल 
का आवरण हटता जा रहा हैं त्यों त्यो अनार्यों की श्रेष्ठता का पलला भारी 
१ एछ. ७४.व ए गथ्वृ 
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होता जा रहा है। एक वात निविवाद सिद्ध है। वह यह है कि आये अधिकतर 
चुसगठित थे तथा उनके पास सम्भव हैं, उत्क्ृष्टतर अस्च्र रहे हो किन्तु जहाँ 
तक नस्क्ृति के अन्य अधिकतर पहलुओ की वात हैँ, वे ज्ञायद किसी अर्य 
भी आर्यो से निकृष्ट नही थे। अनायों में जासन-पद्धति जायों से कम दिक॒सित 
नही थी। खेती के विषय मे वे अच्छी तरह जानते थे। इस वात का प्रमाण है कि 
आरयों ने कई वहुत महत्त्वपूर्ण चीजो की खेती अनायों से सीखी। रहा ससकृति 
का अन्यतम प्रधान पहल धर्म, वल्कि उस युग का सबसे महत्त्वपूर्ण पहलू धर्म" 
उसमे हम देखते हे कि वर्तमान हिन्दू धर्म में अनारयों के दिये हुए उपादान 
कही अधिक है। वैदिक युग के इन्द्र, ठठण अरय॑मा, अग्नि को अब कोई नहीं 
पूछता, किस्तु कृष्ण, भिव. कालछी की पूजा सर्वत्र होती हूँ। इन जेपोक्‍्त देवी- 
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सम्बन्ध मे खोपड़ी नापविद्या तथा अन्य वैज्ञानिक तरीकों से यह ज्ञात हुआ हैं 
कि किसी एक भूभाग के चूद् और ब्राह्मण की खोपडी या नस्ल में कोई फर्क नही 
है। वगारू की सम शूद्ध नामक अस्पृश्य जाति की खोपड़ियों के नाप में कोई 
फर्क नही है। यह भी देखा गया है कि सुविधा मिलने पर कथित नीच जाति के 
लोग उसी प्रकार प्रतिमा का परिचय दे सकते हे जैसे अन्य जाति के लोग देते हे । 

इन सब बातो का निष्कर्ष यह हैं कि जनसख्या को या नस्ल क्यो किसी 
भी प्रकार इतिहास की निर्णयात्मिका जक्ति नही कहा जा सकता। इस प्रकार 
के सिद्धान्त वैज्ञानिक परिच्छद में रहने पर भी सम्पूर्णरूप से अवेज्ञानिक हे। 
शोपक तथा जासकवर्ग ऐसे सिद्धान्तों की जाड से अपने खूनी पजो को छिपा- 
कर रखना चाहते हँ। इन सिद्धान्तो की वेंज्ञानिकता उतनी ही है जितनी कि 
अर्नेस्ट मिलूर के इस सिद्धान्त की वेज्ञानिकता हैँ कि पाथिठ चुम्बकत्व पर 
ऐतिहासिक विकास निर्भर है। जब पृप्ठगोषक मिल जा्ें ज्गैर मोदी रकमे 
भिले तो क्यों व्‌ ऐसे सिद्धान्तों का आविप्कार हो। एक साहव जीव्न्स इसी 
प्रकार चर्य के ऊण्र के धब्बो ने औद्योगिक सकटो की व्याल्या करने वी च्ेज्टा 
करते हें। हमने इत उद्याहरणो को यह दिखाने के लिए पेश किया जिनसे ज्ञात 
हो जाय कि शोपकवर्ग विज्ञान का किस फ्रकार अपने स्वार्थ के लिए उपयोग 


जलता हि ॥। 2 कक, जायेंगे 2 अप उस 237 मिल सत्य जन 
करता हूँ। वे सभी दुछ कह जाययगे, केवल उसी को नहो कहेगे जो तत्व हे) 
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सभ्यता की अग्रगति में यंत्र का स्थान--पंत्र- 
५ [कप हि :# 
संन्यास के नारे की जाँच 

१--सभ्यता की परिभाषा--जिसे हम सभ्यता कहते है, वह उत्पादन 
शक्तियों के विकास के बिना सम्भव न होती। यदि कहा जाय कि उत्पादन 
शक्तियो की अपेक्षाकृत विकसित अवस्था का नाम ही सभ्यता हैं तो इसमे कोई 
अत्युक्ति न होगी, और न इस परिभाषा पर अव्याप्ति या अतिय्याग्ति का 
दोब ही रूगाना सम्भव होगा। उत्पादन शक्तियों के विकास के साथ साथ 
समाज सभ्य होता गया है, और उसकी रीति-नीति, रहन-सहन, चाल-ढाल, 
खाने-पकाने, पहनने-ओोढने, शासनप्रणादी--एक शब्द में सभी बातो में परि- 
बर्तन हुआ है। उत्पादन की शव्तियाँ वह आवार हैँ जिस पर समाज की जट्टा- 
लिका खडी होती हे। प्रभेद केवल इतना हैं कि समाज की इस नीव में द्वुत- 
परिवर्तन होता गया है, और उसके फलस्वस््प समाज के ऊपरी ढाँचे में, उसके 
श्रम-सम्वन्धो तथा विचारों में परिवर्तन होते गये हे । 

२--पयत्र के आधार से उसकी उन्नति की असगति से यत्र की अग्रगति-- 
“हस्तपरिचालित मिल के परिणामस्वरूप ऐसा समाज पैदा होता है जिसमे सामन्त- 
वादी प्रभु का बोलवाल्य होता है, किन्तु वाप्पपरिचालित मिल के परिणामस्वरूप 
जौद्योगिक पूँजीवादी समाज का सूत्रपात होता हूँ ।' उत्पादन के साथनों में, यह 
स्पप्ट है, कि यत्रो का बहुत भारी स्थान हूँ। यत्र-विद्या बी उन्नति असंगनिण 
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दृढ तथा टिकाऊ वस्तु का इस्तेमाल किया जाय। इस प्रकार यत्र के आधार 
को बदलकर लछकडी से लोहा तथा अब हम इस्पात के युग मे पहुँचते हे। 

३--मॉँग से यत्र की उन्नति--यह तो एक हु। यत्र के अन्दर असगति के 
कारण उसकी उन्नति की कहानी वताई गई, किन्तु माँग और पूर्ति के अन्दर 
आपसी असगति पैदा हो जाने के कारण यत्र-विद्या की अग्रगति हुई है। यह 
कोई कपोलकल्पना नही है। जी० टी० वारनेर ने ब्रिटिश उद्योग-पन्धे में आवि- 
प्कारो का इतिहास लिखते हुए बताया हैं कि (१७३३ में वरी नामक स्थान के 
के (९४ए) नामके व्यक्ति ने 4.7708 ४१८४)८ यानी द्वुत ढरकी का पेटेट 
कराया। अब तक बुनगार ताने-वाने के अन्दर से हाथोहाथ ढरकी चलाता 
था। इससे एक तो गति कम रहती थी और दूसरो कपडे की चौडाई अधिक 
न हो सकती थी। चौडा कपडा बुनते समय दो वुनगार एक ही साथ कार 
करते थे। एक इधर से ढरकी छोडता था, दूसरा उसे उधर से पकडता था, 
फिर उसे छोडता था, इसी प्रकार पहके बुनगारी होती थी। के के आविष्कार 
से ढरकी यात्रिक तरीके से इवर से उधर चलने लगी । इससे न केवल कपडे की 
चौडाई को वढाना सस्भव हुआ, बल्कि अब दुगुना से अधिक काम करना सभव 
हुआ।'* इस प्रकार जो उन्नत करघा उत्पन्न हुआ उसके कारण समाज की 
बढती हुईं मॉग की पुति करना सम्भव हुआ। 

४--एक धन्धे में उन्नति के कारण दूसरे धन्धे में उन्नति--१८वी सदी के 
अन्त में इंगलेड मे करघे की बडी उन्नति हुई किन्तु चरखे मे इसके अनुरूप 
उन्नति नही हुई। एक तो यो ही चरखा करघे के साथ मुश्किल से चल पाता 
था, अब तो जोर भी आफत हुईं। स्मरण रहे, अबकी बार जो असगति हुई 
वह एक ही यत्र या घन्धे के हिस्सो में अथवा उसकी तेजी और उसे निर्माण 
करने की वस्तु मे नही, बल्कि दो अलग अलग यत्रो या धब्णे में हुई। नतीजा 
यह हुआ कि करघे बेकार पडे रहने लगे, क्योझि उनको सुत ही नहीं मिलता 
था, फिर बे दुनते तो क्या वुनते। इस प्रकार वुनगारी ओर कताई इन दोनो 
कलाओ की अजीब हालत हो गई। यदि अब कताई मे।उक्षति न होती तो 
बुनगारी में उन्नति वेकार हो जाती, इसलिए उसकी उन्नति अपरिहाये हो 
. शा, छा सं कफ रू 
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गई गी ऐसा ही। इसी जमाने से कताई के यत्र का जब 'शानिप्कार हुआ, 
बोर चरखे से मानवता का पिण्ड छूट गया तभी यह अस्गाति दर हुए। «४७६४ 
मे जेम्स हा रमप्रीव्स नामक ब्ठेक वर्न के एक जुछाते का चरखा फर्म पर उलट 
गया, और उसी से उसको कुछ ऐसे विचार मिले जिससे 3[आगराहु |ण०)ओए 
का आविष्कार सम्भव हुआ। पहले एक कतार में आठ संत पर काम 
होता था, फिर जल्दी ही ज्ञात हआ के एक साथ इससे अधि सरयका सूत 
कत सकते हं। इस काम को छडके भी कर सकते थे, इसलिए कासननवार्लो 
की द्रुतता वढ गई। हार ग्रीव्स के वाद रिचर्ट आर्कराइट ने उससे जोर उन्नास 
की। अन्त में एक दसरे व्यवित से दोनों ही को मिलाकर छोर उबरति की।! 
बताई में पहले-पहल जल-्यवित्र का इस्तेमाल शुरू हृणा। इस प्रदार दनगारी 
कताई के 

कार्टेराउट 

यत्र बिस्कुल ऊलजलूल था फिल्तु घीने धीरे उसमे उन्नति होती गई। एप 
प्रकार कतई थीर बनाई वी असगाते की वारस कपदे ऊे सबे में बरादर उद्तद 
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पीछे रह गई। जठ फिर एज गर असगलि पैदा हो ग। एठमसट 
तामक एक पादरी ने पहला गार्ति-चालित करवा सैबार दिया। था 
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५--एक भाग के साथ दूसरे भाग की अप्तगति से उनच्मनति--इसी प्रकार 
बराबर यत्रविद्या में उन्नति होती गई है। किप्ती भी वन्धे को लिया जाय और 
जरा बारीकी से उसका अध्ययन किया जाय॑ तो प्रकट होगा कि एक न 
एक असगति के कारण उस धस्बे मे ऋमिक उन्नति हुई है। हम जो मामूली 
मिट्टी के तेल की लालटेन को देखते हैं, उसमे भी इसी प्रकार एक एक हिस्से 
की अलग अलग उच्नति हुई है, और जब एक हिस्से में उन्नति हुई, और वह 
उन्नति दूसरे हिस्से की उन्नति के साथ असगतिग्रस्त हो गई तो दूसरे हिस्से में 
भी उन्नति की आवश्यकता हुई और उच्चति हुई। 
६--पशुओ की शक्ति के उपयोग से सभ्यता की वृद्धि--आदिम मनुष्य 
के पास केवल एक ही शक्ति थी, ओर वह शक्ति थी उसके शरीर की। यदि 
उसको किसी चीज को एक जगह से दूसरी जगह ले जाने की आवश्यकता 
होती, तो वह उसे अपनी पीठ पर लादकर या ढकेल कर या घसीटकर ले 
जाता था। इस युग में उसकी जक्ति इस मामले में किसी मामूली पशु से 
अधिक नही थी। धीरे धीरे उसने अपनी इस शारीरिक शक्ति को कुछ आदिम 
यत्रो, जैसे बेगा आदि, से विस्तृत कर लिया, किन्तु मूल में अभी उसकी ताकत 
उसके शरीर की ताकत तक ही सीमित थी। धीरे धीरे जब वह पशुपालन करने 
लगा तब उसने बेल, घोडा, बरफ के हिरन आदि से अपनी शक्ति बंढा ली। 
अब उसे जब किसी चीज को यहाँ से वहाँ ले जाना होता, तो उसे अपनी शारी- 
रिक ताकत खर्च करनी नहीं पडती, बल्कि वह स्वयं भी इन पर बैठ छेता, और 
जिस चीज को छे जाना चाहता, उसे भी लादकर ले चलता। स्पष्ट है कि 
इस प्रकार बैल आदि की ताकत से उसकी ताकत पहले से कही अधिक बढ 
गई, ओर अग्रगति का दायरा बढ गया। इस प्रकार उत्पादन के कार्य मे पशुओं 
के उपयोग से मनुष्य को कूछ अवसर मिलते छगा वयोकि अब जीवन धारण 
के साधनो का उत्पादन कर लेने के बाद मनुप्य को उच्चतर वृत्तियो के लिए 
समय मिलने रूगा। पशुपालन से खेती में भी उन्नति हुई। 
७--कहीं कृषि और कही पशुपालन की पहले उत्पत्ति--इस सब्वन्ध में 
अभी तक मतभेद है कि पशुपालन का युग पहले था या कृषि का युग। अवि- 
काश विद्वानों वा मत यह है कि क्ृषि सर्वत्र पशुपालन से प्राचीनतर है, किन्तु 


िण 


हे 
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दुग्ध से आया होगा। एकाएक मनुष्य ने पशु का दूध पीना स्त्रीकार नही किया। 
आर्यों के पहले के भारतीय दूध का इस्तेमाल नही जानने थे। खुस्टाफफान फिरेर- 
हाइमनडार्फ के अनुसार १९४३ से भी उडीसा की वन्डो जाति अपने जानवरों 
का दूध नहीं दुहती थी।' आज भी जिन भूभागों में ऊंट का दूध विल्युल 
अपरिचित है वहाँ के लोगो को यदि ऊँट का दूब पीने के लिए दिया जाय 
तो वे सहसा उसे पीना स्वीकार न करेंगे। इसलिए इस सम्बन्ध में मनुष्य 
को शने शने ज्ञान प्राप्त हुआ होगा। दूध दुहने के विषय मे सबसे मजेदार 
बात यह थी कि पु को जीवित रखकर भी उससे खाद्य प्राप्त किया था। 
नि सन्देह यह आविप्कार महत्त्व का था। यदि यह कहा जाय कि दूब के आवि- 
र्कार के कारण पशु-हिसा की ओर से मनुष्यो की प्रवृत्ति हटी होगी तो इसमे 
कोई आइचये की वात नही है। विचार परिस्थितियों से बनते है। जब पशु को 
जीवित रखकर भी उससे स्थायीरूप में, खाह्य प्राप्त करना सम्भव हुआ 
तो उस समय पशुहिसा के विरुद्ध भावनाओं का उठना बहुत स्वाभाविक था। 
हम वेदों में ही हिसा, यहाँ तक कि याज्ञिकी हिसा के विरुद्ध जो आवाज उठती 
पाते है, उसमे और बातो के साथ इस बात का कहाँ तक हिस्सा था, इस पर 
अनुसन्धान करने की आवश्यकता है। अथर्ववेद में चछकर ग्राय माता हो जाती 
है। इसके बाद के युग मे ही बुद्ध आदि का यज्ञ के विरुद्ध प्रचार चलता हैं। 
इस अनुसन्धान से ये बाते अनुसन्वान योग्य हे। नि सन्‍्देह दूब दृहने के आवि- 
ज्कार तथा कृषि में उच्चति के साथ साथ पशुहिसा, विशेषकर खेती से सम्बद्ध 
पशुओं की हिसा, के विरुद्ध विचारबारा उत्पन्न हुई | किसी युग मे शिकार एक 
आवश्यक वस्तु थी, उस युग में समाज का प्रत्येक व्यक्ति शिकारी होता था, 
किन्तु बाद के घुग मे परिस्थितियाँ बदल जाने के कारण मृगया एक विलासमात्र 
रह गया। बहुत-सी प्राचीन बाते, जिनकी कभी जरूरत थी, वाद के युग मे किसी 
अनुष्ठान, रिवाज या धामिक कृत्य के रूप मे, प्रस्तरीभूत रूप मे, रह जाती हैं। 
बहुत सी जातियो में शिकारवाद केवल एक उत्सव के रूप मे प्रस्तरीभूत 
होकर रह गया। उडीसा की गडवा जाति में शिकार एक 'वसन्त उत्सव के 
रूप में प्रस्तरीभूत होकर मोजूद है। राजप्ृतो का अहरिया उत्सव इसी प्रकार 
रत हर हु 5 5 जगह ४० 7 9. 762 ' 
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एक अवशेपषमात्र हैँ। इसी प्रकार कभी मासभक्षण एक आवध्यक अग था, 
देवताओ और पितरो को मास का पिण्ड दिया जाता था, किन्तु पश्मु के उनच्चततर 
उपयोगो के आविष्कार के साथ साथ याजिकी हिसा ही प्रणस्त मानी गई, और 
उसके बाद के यूग मे तो इसका भी सूक््मीकरण हुआ, यज्ञ से भी मास को विल्कुल 
निकाल देने की चेप्टा हुई, और उसमे छोगो को बहुत कुछ सफलता मिली । 
किस प्रकार क्या हुआ यह ठीक ठीक कहना मुबक्किल है, अव्च्य ही इतने 
भारी परिवर्तन के पक्ष मे एकाधिक कारण हुए होगे, किन्तु इतना तो विलकुल 
स्पष्ट हैं कि एक पगपालक तथा खेतिहर जाति में ही मास-भक्षण के विरुद्ध 
आन्दोलन खडा हो सकता था। श्रुवों के निकट खेती के सम्भावनाहीन भूभागों 
में वसनेवाली जातियो में पग्मुहिसा के विरुद्ध आवाज नहीं उठ सकती थी ओर 
यदि उठती भी तो उस प्रकार के मत का प्रचार करनेवाला नेता वहाँ नहीं हो 
सकता था, वल्कि सम्भावना तो यही थी कि पागल समभकर उसे लिन्च कर 
दिया जाता। 
फिर भी यह न समभा जाय कि सभी जातियो में वहुत प्राचीनकाल में ही 
पशुपालन का प्रवतेन हुआ होगा । यह अनुमान इसलिए है कि भारतवर्प में भी 
चह॒त सी जातियो में उदाहरण स्वरूप कोल्डीमलयालियो में पशुपालन का प्रवर्तन 
अभी हाल ही मे हुआ होगा। 
१०--ऊव का आविष्कार--पशुपारून करते करते कुछ ण्शुओं के ऊन से 
जाडा दूर हो सकता है, यह भी मनुष्य को किसी सोपात्त में ज्ञात हुआ होगा | 
चमडे से ऊन को अलग कर काम में लाने के वजाय ऊनसमेत चमडे को ओडढने 
का ही रिवाज पहले चला होगा । इस समय भी अधिक ठण्डे देशो में इस प्रकार 
चमडा ओढने का रिवाज मौजूद हैं । मिसनिवासियों मे ऊन का उपयोग ई० प्‌ ० 
३,००० तक ज्ञात नही था, किस्तु इसके पहले ही इराक में ऊन का चलन हो 
चुका था। ऋग्डेदिक युग में चर्म के अछावा ऊनी वस्पों का भी इस्तेमाल 
किया जाता था। ऊर्ण या ऊन के बनाये हुए कपडे जायों के मस्य पहनावे थे । 
इस ऊन में गान्धचार का ऊन ही मुख्य समझा जाता था। ऋग्वेद के एक मत्र में 
(१।१२६।७) गान्धार के भेड़ियो की तारीफ की गई हूँ। वकरो से भी ऊन 


प्राप्त किया जाता था (ऋ्टुक १०१२६॥६) । सच वात तो यह हूँ कि सूती दस्त्र 
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का ऋग्वेद में कही पता नही मिलता । ऐसी हालत में ऊनी वस्त्र ही एकमात्र 
वस्त्र रहे होगे, किन्तु इस सम्बन्ध में विवाद है। मोहनजोदड़ो सभ्यता मे ऊनी 
वस्त्रो के व्यवहार का पता मिलता हैं। रोमन आक्रमण के पहले इंगलेड में 
ऊन का व्यवहार प्रचलित हो चुका था। 

११--चमडे के उपयोग का ज्ञान--केवरू शिकार के युग में चमडे का 
उपयोग सीखते सीखते मनुष्य को न मालूम कितने दिन लगे होगे। यह व समभा 
जाय कि हमेशा मनुष्य पशु-मास खाते समय चमडे को अलग ही कर देते रहे 
हो। मास के साथ चमडे को खा डालने का रिवाज नैपाल मे अभी तक है। 
चमडे का अछूग उपयोग हो सकता हैँ, इस बात का पता मनृप्य को वाद के युग 
में ही लगा होगा। प्राचीन यूग मे चमडे का उपयोग परिधेय, मकान या तम्बू 
बनाने के उपकरण, वर्तंत, पुर, नाव आदि के रूप में पाते हें। चमडे के उपयोग « 
का आविष्कार भी एक प्रमुख आविष्कार है, और पशुपालन के युग में उसकी खूब 
उन्नति हुई होगी । 

१२--धीरे धीरे पशु के सीग, खुर सभी अगो का इस्तेमाल--आधुनिक युग 
में तो पशु के शरीर का शायद ही कोई हिस्सा बेकार जाता हो। पशुओ के सीगों 
तथा खुरो से बहुत सी चीजे, यहाँ तक कि जिलेटिन नामक एक खाद्य द्रव्य भी, 
बनता हैं। पशु की अतडियो का भी उपयोग होता है । पशु की हड्डी कई कामों 
में आती है। डाक्टर वोरोनोफ आदि ने बन्दर की ग्रन्थियों से मनुष्य को नव- 
यौवन देने की जो चिकित्साप्रणाली चलाई है, उससे ज्ञात होता हैँ कि एक 
समय आयेगा जब मनुष्य का विज्ञान प्रत्येक पशु का किसी न किसी रूप में 
उपयोग करेगा। 

१३--पश्चु से धन की नाप--लडाई में पशु छोनना--पशुपालन के यूग में 
बल्कि पशुपालन तथा खेती दोनो के सम्मिलित युग मे पश्ु बहुत महत्त्वपूर्ण सम के 
जाते थे। कई जगह तो पशु ही विनिमय के माध्यम थे। भारतवर्ष में गाय 
बहुत दिनो तक विनिमय का माध्यम रही, तथा राजाओ तक के धन की 
पैमाइण उनके पशुओ की सख्या से की जाती थी। स्वाभाविक रूप से, ऐसे युग 
में जब लडाइयाँ होती थी, तब एक दूसरे के पशु छीन छेते थे। महाभारत में 
इस प्रकार पशु छीनने की कई कथाये आती है । जिस समय पाण्डव राजा विराद 
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के यहाँ अज्ञातवास कर रहे थे, उस समय विराट राजा के पशुओ को लूटने के 
लिए कौरवो ने उन पर हमला किया था। उस समय राजा के आश्रित पाडवो ने 
उनकी रक्षा की थी। प्राचीन आर्यों में युद्ध मे पण्ुओ का छीना जाना इतनी 
बडी वात थी कि युद्ध का प्राचीन नास ही सस्क्ृति मे गविस्ति अर्थात्‌ गाय की 
इच्छा कही गई है।* 
१४--घोड़े का आविष्कार--पालतू पणुओ मे घोडे का स्थान बहुत प्रमुख 
है। फोर्ट नामक विद्वान्‌ का कथन हूँ कि घोडों को पहले-पहल दूध के लिए और 
चढने के लिए पालतू वनाया गया होगा। सिन्ध सभ्यता में जीन के कुछ मिट्टी 
के वने माडेल मिठे हे जो ई० पू० २५०० के होगे। मिस में घोडो का पहले- 
पहल प्रचलन हिक्‍्सस (्रए/:505) अर्थात्‌ १६५० ई० पुृ० के पहले हुआ 
होगा। 'किस्तु सभी उदाहरेंगो में वे रथ खीचनेवाऊछे जानवरों के रूप में 
दिखलाये गये हँ। ३००० ई० पृ० में वुछ अव्ववत्त पत्र (50776 807 6 
८तुण्प0) सुमेर के मानुमेन्टो पर रथ खीचते दिखाये गये हे । इस सम्बन्ध 
मे अभी विवाद है कि ये घोडे थे या खन्‍्चर ।”* पहियेवाली गाडियो का पता 
३५०० ई० पृ० में सुमेरीय कला मे मिलता है। वैदिक आये रथ का उपयोग 
करते थे वल्कि रथकार वैडिक आरयंसमाज का बहुत महत्वपूर्ण सदस्य समझा 
गया था। रथ दी श्रेप्ठता के कारग ही भारत में आये हुए आय यहाँ के आडिम- 
तर निवासियों पर विजय प्राप्त कर सके। सिन्व सभ्यता में भी रथ का परिचय 
प्राप्त होता हैं । गदहे के सम्बन्ध में यह अनुमान किया जाता हैँ कि ३००० ई० 
पू० के पहले ही वोभा ढोने के लिए इसका इस्तेमाल होता था। इसी समय के 
वारीब मिस्र मे पालतू गदहों तथा इराक में हल चलानेवाले गढहो का पता मिलता 
- हूँ। ऊंद भी ई० पु० ३०८० के पहले व्यवहृत होते थे । 
१५--हुल का विकास--हल का आविप्कार उत्पादन-पद्वति में एक विकास 
की सूचना देता हें । चाइत्ड का विचार हे कि बैल ही गायद पहले-पहल सीचने- 
हल का आविप्कार होते होते वहुत दिन लगे होगे, इसमे 


वाले जानवर थे। ह 
बेदी के प्रारम्भिक युग में मनुप्य हो (0८) या व्हत भद्दी 


सन्देह नहीं। खा के 
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छल से जमीन को थोडी बहुत खोदकर बीज डाल देते थे। इसी का विकास होते- 
होते हल का आविष्कार हुआ। अव तो ट्रेक्टर वा युग है । मित्र में हो का एक 
विकसित रूप लम्बे फलवाले हो का पता मिलता है। जापान में ऐसे फावडो का 
पता मिलता हैं जिनको जमीन पर रखकर खींचा जाता था। त्ेब्राइडिस 
द्वीप में एक तरह के 7000 ए०प९) का पता मिला है । ये ही हल के 
पर्वपुरुष होगे। हल के आविष्कार के साथ साथ खेती पुरुषों के हाथ चली 
गई, इसमें कुछ अपवाद है। भारतवर्ष मे ही अभी तक कोलिमलयाली तथा 
खासिया लोगो मे खेती स्त्रियां ही करती हूँ, किन्तु यह स्मरण रहे कि इन छोगो 
में सेती मे जानवरो का व्यवहार अपेक्षाकृत कम है। हो और हल में जो प्रधान 
भेद है वह द्रष्टव्य हैं। हो मे मनुप्य की ही ताकत है, किन्तु हल मे बैल या घोडे 
की ताकत काम में आने लगी थी। यो वह गणगत रूप से हो से विभिन्न फिस्म 
की वस्तु हें। 
१६--गेहूं और जो का विकास--हल के कारण खेती में उन्नति हुई, यह 
तो स्पप्ट हैं। इस सम्बन्ध में भी खोज की गई हैँ कि किन किन अनाजो की 
खेती का सूत्रपात किस किस तरीके से हुआ। कहना न होया कि हम यहाँ पर 
इसके व्यौरे में जाने का साहस नहीं कर सकते, इसलिए कुछ बहुत मोटे तथ्य 
ही पेज किये जायेंगे। भूमध्यसागर, पण्चिमी एशिया और भारतवर्प की 
सभ्यताएँ विज्येष्कर दो अनाजो पर निर्मित हुई हें, एक जौ और दूसरा गेहें। 
गेहूँ के पूर्वपुरुष के रूए में दो जगली घासो का पता लरूगता है, एक डिकल 
([0।7६5८) और दसरा जंगली ऐमर (776) । डिकल वल्कान, 
ऋमिया, एशियाई कोचक और काकेजस से जगली रूप में उत्पन्न होती 
है, और ऐमर दक्षिण मे फिलस्तीत और कठाचित्‌ ईरान में जगली रूप से 
पैदा होती है। चाइल्ड ने इन दोनो घासो के इतिहास के सिलसिले में 
यह बताया हैँ कि आजकल जो घास जहाँ उगती हे, वे पहले भी वही उगती 
होगी, ऐसा नहीं कहा जा सकता। वेबीरकूफ ने तमास तकों का उपसहार 
करके यह नतीजा निकारा हें कि अफगानिस्तान और उत्तर-पब्चिम 
चीन गेंहें का आदिम निवासस्थान रहा होगा। ऐमर जाति की घास मिस्र, 
एशियाई कोचक और पश्चिमी योरप मे बोई जाती थी। इस समय जो गेहेँ 
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“ प्रचलित है वह एक तीसरी ही 7 शापष्पाए शेणाछ४/८ किस्म का है। 
एमर और किसी अज्ञात घास के वीच जोडे से ही इस गेहें की उत्पत्ति हुई 
होगी। इराक, वुकिस्तान, ईरान और भारतवष में जो प्राचीनतम गेहूँ के नमूने 
मिले है वे इसी किस्म के है। इसी प्रकार जौ के भी पूर्वज बुछ पहाडी 
घासे हे। वेवीलाफ के अनुसार अबीसिनिया और दक्षिण प्र्वें एथिया में जो की 
आदिम बुआई होती होगी। 

१७--वबर्तन का आविप्कार--जव आनाज उत्पन्न होने लऊगा, और अधिक 
तादाद में उत्पन्न होने लगा तो उसे रखने का भी प्रग्तन सामने आया। कहा 
जाता है कि इसी आवश्यकता से इस वात की खोज होने ठगी कि जिन्हें हम 
आज वर्तन कहते है वे बने । किन्तु इस विपय में मतभेद हें पि के यंग के 
बाद ही वर्तत बनाने की कछा का उदभव हुआ या उससे पहले। जिस समय 
मनुष्य अभी खेती नही करता था, वल्कि केवल प्रकृति मे उपलब्ध फल-मूल-कन्द, 
जस्य का संग्रहमात्र करता था, सम्भव है कि उसी यूग में सग्रह की जरूरत 
के लिए वर्तन बनाने की कला प्रकट हुई हो। नवप्रस्तरयुग में करीव करीब सभी 
जातियाँ वर्तन बनाती थी, किन्तु फिलस्तीन के नाटूफियनों में वर्नेन बनाने की 
कला की उत्पत्ति नही हुई थी। केनिया मे प्राचीन प्रस्तरयग के भूगर्भस्तर में चुछ 
बतेन के टुकडे प्राग्त होने से यह भी अनुमान किया जा रहा हूँ कि कदाचित्‌ 
चतंन बनाने की कला के प्रारम्भ को नवप्रस्तरयुग से पीछे की ओर खिसकाना 
पडेगा। किसी मिट्टी से पुती हुई टोकरी के आकस्मिक रूप से जल जाने से वर्तंन 
बनाने की कला प्रकट हुई होगी, ऐसा अनुमान किया गया हे। नवप्रस्तरयुग की 
सभी सभ्यताओ में वर्ततन बनाना रहा होगा, क्योकि जहाँ भी खनन-कार्य 
मे इन सभ्यताओ के सम्बन्ध में हमें तथ्य प्राप्त हुए, वही ट॒टे हुए वर्तन 
प्रचुर मात्रा मे प्राप्त हुए हे । वर्तेत बताने की कला के सम्बन्ध में यह कहा गया 
है कि कदाचित्‌ किसी द्वत्य मे रासायनिक परवर्तन करने का सबसे प्रथम तजरवा 
इस कला के जरिये से ही मनुष्य को हुआ होगा। जो हो, यह नि नन्‍्देह वहत 
बडा आविष्कार था, इस विपय में मनृप्य को मिट्टी के सम्बन्ध में प्रयोग करने 
पडे, वयोकि प्रत्येक मिट्टी ब्तेन बनाने के छिए समानरूष से उपयोगी नहीं 
थी। पहले कंच्चे बर्तन ही बनते होगे, फिर अग्नि के उपयोग के साथ साथ 
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लोगों ने पम्के वर्तन बनाने की कला त्ीड्ी हं 

उकक्‍्के का उपयोग गद की चीज़ है। चाइन्ड 

ही प्रवम धन्धा है जिससे पहिये या चकक्‍के का उपयोग किया गया और इसके 

फलस्वरूप इस घधे मे कान्ति हो गई। इस वात का प्रमाण मौजूद हूँ कि आज 

तक कुछ पिछड़ी हुई जातियों में हाथ से वर्नेन बनाये जानते है। ऐसी जाति 

में स्त्रियों इस कला वा उपप्रोग करती है वि 

पुरुषो का काम रहा हु। इस प्रकार उसेन बनाने के छोत्र से भी उच्के के उपयोग 

के साथ साथ इसमे स्त्रियों का भाग घट गया शोर पुरुषों का बोलवाला हुजा। 
१८--इष्टक-विर्माणकला--वर्तेव बनाने ने ही नयक्तकला इंद बनाने 

की है । ग्राम और इराक में ई० पु० ३००. के बहत एहले ही ईंट बनाने की 


राक 
कला का आविप्कार हो उका था। इसके पहले कच्ची इंद काम में आती थी। 
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सुमेर में ईटे छिवे के काम 
पकाया जाता था। आज इन एकी हुई ईंट की वदौरूत ही हमे सुमेर की सम्यता 
के विपत् में बहुत कुछ जात ह्‌। 

१९--भौतिक कारणों से लेखनकला की उत्पत्ति--सुमेर में ही लेखउ- 
कला का हमवद्ध इतिहास प्राप्त होता है। जिस प्रकार सुमेर से केखनकलछा का 
उद्भव हुथा, वह ऐतिहामिक भौतिकवाद की सभ्यता का एक जवरदस्त प्रमाण 
है। यहाँ पर लेखनकल्ा का उद्भव रोजमर्र क्वी भोतिक आवब्यकताजो के कारण 
हुआ। सुमेरीय मन्दिर वाकाबदा वेक का ज्यम करते थे। इन झन्दिरों से अन्ाउ 
लिया दिया जाता था। प्रारम्भिक ठया में कदातेत लेन-देन केवल याददाच्त पर 
निर्भर कर चलता था, किन्तु इस प्रकार की शव्य की सम्भावनाएँ सीमित थी, 
क्योंकि दाददाउत एक व्यक्ति पर निर्भर हूँ । यदि वह व्यक्ति मर गया तो कौन 
वतलाता कि मन्दिर को किससे क्‍या मिलता हैं। मरनेवाला व्यक्ति अपने साथ 





के 
से 


अपनी याददाब्त को भी ले जाता था। यह सम्भव हूँ कि एक व्णक्ति की स्मृति- 
शक्ति ब्हुत जबरदस्त हो और वह बहुत सी गानो को ठीक ठीक याद रउता हो 
इसके लिए वह कुछ इनारो गरो या गाँठो से जब 
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यदि कोई व्यवित अपने रूमाल में कोई गाँठ वॉवकर मर जाय तो जिस पुलिस- 
वाले को उसकी मृतदेह प्राप्त होगी, उससे यह उम्मीद कंसे की जाती है कि वह 
यह समझ ले कि रूमाल की ये गाँठै किस कारण ओर किस बात की याद दिलाने 
के लिए बाँधी गई थी। इसलिए स्वाभाविक रूप से कुछ ऐमे चिह्नो का प्रयोग 
आरम्भ हुआ जो सबके लिए, कम से कम उस मन्दिर के पुरोहित के लिए, 
एक अर्थ रखता है। सूमेरीय पुरोहित को यह याठ रखना पडता था कि किस 
व्यक्ति को किस किस्म के कितने घडे अताज और किस को कितनी भेद दी गई। 
इसी भौतिक आवश्यकता की पूति के लिए लिखने की कछझा का आविष्कार 
ग। एरेच में एक हिसाव का फलक ((2/6(£) मिला ह। इसमे जो कुछ 
लिखित हू, सम्भव हूं कि केवल अक ही हो। इसके क ही किन्सू 
ई० पू० ३३०० के बाद मिट्टी के बने हुए फलक न केवल ऐर्च, जेमदेतनश्र 
वल्कि दूसरे खनन स्थानों पर भी मिले हे। 'मिद्ठी पर परसोहित ने आकडो के 
साथ साथ कुछ लिखा भी हू। जो कुछ उन्होंने लिखा है वह अधिकाण रूप 
में जीघषर लेखबकल्ग की तसवीरे ह--जैसे एक घटा, एक बेल का सिर, दो त्रिवोण 
इत्यादि । इसलिए इस लेखनकला बे चित्रलिपि कहा गया हैें। उन चिहत्नों की 
ओर देखकर ही सम+# में आ सकता हैँ कि उनके क्या मानी हं। णिर भी अब 
हहुत कुछ हद तक परम्परानुयायी हो चुके हैं। समाज ने कई तरह से एक 
विचार को संक्षेप से व्यक्त करते की पद्धतियां से ले एक पद्धति को चुन 
लिया हूं, ठप्पा टगा दिया हूँ और कुछ चिह्नो का तो झो चित्र बने है उनसे 
कही आंबक व्यापक अर्थ हूं। घदे छे चित्र का अर्थ इतना अर्वयात वह नाप की 
एक ईकाई ह। इस प्रवार के निन्न यो एक विचार के ल्‍िए आते है, उन्हे 
वै९०ट्टाशा) या ।वेचाराचन्नू कहा जाता है। हमारे गणित के चिह्न +, 

“+ ६, “: यादे इसी प्रकार विचार-चिह्नो के उदाहरण है ।/ 
जेब हम आगे लेखनदला के इतिहास का जनसरण न करेंगे। चह स्वय उद्त 


ब्क 
सड्ा खिदय है। सक्षप मे हम इनना ही बता देगे कि इस उ्रकार घीहे धीरे 


दा 
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पृ० के वाद हमे जो लिखित फलक मिलते हे उनमे हिसायो, शर्तंतामों के अति- 
रिक्त मत्र, कानून तथा इतिहास की बाते मिलती हे। अब चित्र का चित्रत्व 
अस्पष्ट हो चला है, किन्तु लिखना सरल होता गया है।' हमने विशेषकर 
सुसमेर का इतिहास इसलिए उद॒बुत किया कि यहाँ पर लेखनकला का इतिहास 
हमे क्रमबद्ध तरीके से मिलता है, अन्यत्र यह हिसाव उतना स्पप्ट नही है। सुमेर 
के विविरण से यह अनुमान करता असम्भव न होगा कि भोतिक आवश्यकताओं 
की पूि के लिए ही लेखनकला का उद्भव हुआ। चाइल्ड ने बहुत ही जोरों 
के साथ यह लिखा है सुमेरीय पुरोहितो ने लेसनकछा का आविष्कार, व्‌ सस्कार 
या धर्म के नेताओ के रूप मे नहीं वल्कि एक ऐहिक जागीर के गुमाच्तो के 
रूप मे किया।* यह भी द्र॒प्टव्य है कि आदिमतक लिखित दस्तावेज जो हमारे 
हाथ लगे हे वे हिसाव तथा शक कोष के रूप में ह---शक कोप इसलिए कि 
ओरो को वाताया जाय कि किस चिह्न का क्या अर्थ हैँ। यह भी लेखनकला 
की भौतिक उत्पत्ति को प्रमाणित करता हैं। 

२०--बुनकारी नवप्रस्तरयुग से ज्ञत--ब्रुनकारीकला मानवीय समभ्ण्ता 
के इतिहास में विशेष स्थान रखती है। प्राचीनतम नवप्रस्तर ग्रामो के अवशेपो 
का विशेषकर मिस्र, निकटपूर्वं, सिन्धु सभ्यता तथा वैदिक भारत के अवशेपो 
तथा अनुश्वुतियो का विश्लेषण करने पर यह ज्ञात होता हैं कि इनसे वुनकारी कला 
प्रचलित थी। स्त्रियाँ भी बुनकारी करती थी। मोहन जोदारों और हरप्पा 
की खुदाई में कपास की खेती का परिचय मिलता है। कपास की खेती तो 
कदाचित्‌ उन्हीं लोगो से दुनिया ने सीखी। फायूम कील के पास नवप्रस्तरयुग 
के गॉववाले एक प्रकार के सन का इस्तेमाल करते थे। प्राचीन स्वीजरलेंड में 
इसी प्रकार एक तरह के रेशो का इस्तेमाल नवप्रस्तरयुग में होता था। करघे 
का आविष्कार नवप्रस्तरबुग में हो चुका था। गत शताब्दी तक कनाडा के उत्तर 
पश्चिम उपकूल में कुछ छोग ऐसे मौजूद थे जो चटाई की तरह एक प्रकार 
का मोटा कपडा बुन छेते थे। इससे यह अनुमान किया जाता है कि करघे का 
आविष्कार होते होते बहुत दिन लगे होगे, और इसके पीछे सैकडो अज्ञात व्यक्तितयों 
को प्रतिभा रही होगी। चरखे और करघे का सम्बन्ध तो स्पष्ट है। इत कलाओं 
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का विकास होते होते आज की विराट कपडे की मिले बनी हे, किन्‍तू इसका 
प्रारम्भ बहुत ही मामूली था। मनय का प्रथम पहनाग वत्कल या चमडा 
रहा होगा। 
२१--सोविद्या का विकास--तावों का विकास भी बहुत दिलचस्प हैं 
जो अवद्ेप प्राप्त हुए हे उनसे ज्ञात हुआ है कि शुरू जुरू में पेडो के तनो को 
खोखला कर नाव का काम लिया जाता था, साथ ही चमडे की नावे भी इस्ते- 
माल की जाती थी। प्रार्मंतिहासिक युग के मिस्र के चित्रों से पता छरूगता है 
कि पेपिरस के पत्ते के ढे रो को बॉँधकर नावे बनाई जाती थी, ओर इसमे चालीस 
से पचास तक खेनेवाले होते थे। वीच में एक कैवन होता था। इस प्रकार एक 
हद तक नावो में जो उन्नति हुई वह केवल खेनेवालो की अर्थात्‌ डॉडो की वृद्धि 
के रूप में हुई। एक बजडे में सेकडो रॉड होने पर भी उसकी एकमात्र ताकत 
मनुष्य की ही ताऊ़त थी, किन्तु बाद को पालवाली नावो के आविष्कार से 
परिस्थिति बदल गई। अब हवा की शक्रित को नाव चलाने में जोता जाने 
लगा। मिस्र में ई० पु० २३५०० के इईद-गिर्दे पालवाली नावो का व्यवहार थुर 
होता है। ऐसा वताया गया हैँ कि मिस्र के नीलनद मे जो पालवाली नावे पहले- 
पहल चली वे विदेशी थी, फिर भी यह निविवाद सिद्ध हें कि ई० पू० ३००० 
तक पूर्वी भूमध्य सागर में ये नावे आम हो चुकी थी। यही वात अरब सागर 
के सम्बन्ध मे भी कही जा सकती थी, यक्षाप अरव सागर के वियय मे प्राप्त 
प्रमाण कम हँ। नावो के आविप्कार से मनुस्य के लिए जल बाषक न रहकर 
मार्ग वत जाता हैं। बेंदिक साहित्य में नाव से व्यापार का परिचय मिलता है। 
मोहन जोदारों में भी नाव का व्यवहार था। सदियों तक पालवाली नावे ही 
चलती रही। भाप के इजिन के आविष्कार के साथ साथ नातब में अगन्दी 
उन्नति हुई। अब नो (0८८थश॥ घाटा या महासमुद्रगामी विराद जहाजो 
का युग हेँं। 
२२--सानदीय सस्कृति के लिए महत्त्वपूर्ण चार आविप्कार--हम इस परसग 
सब उपयोगी आविप्फारों का उनिहास नहीं देना चाहने और न बह सम्भव 


श्र 


मे 
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किक 


के निराकरण करते हुए सभ्यता में वृद्धि होती गई। चाइल्ड के अनुसार २६०० 
ई० पू० से लेकर ६०० ई० पू० तक चार ही आविष्कार ऐसे हुए जो मानवीय 
सस्क्वाति के लिए बहुत महत्त्वपूर्ण ये। ये आविष्कार यो थे-- ह॒ 

(१) दशमलवपद्धति (२००० ई० पु० के करीब) 

(२) औद्योगिक पेमाने पर छोहा गलाने का सस्ता तरीका (१४०० ई० 
पू०)। वेदिक आर्य लोहे से अपरिचित ये, ऐसा करीव करीव सभी विद्वानों का 
मत है। 

(३) वर्णमालामूलक लिखन पद्धति (१३०० ई० पु०) 

(४) शहरी को पानी पहुँचाने के लिए बृहदाकार कृत्रिम जलाशय 
(2 वृष6प्रट/) का निर्माण (७०० ई० १०) । 

वेबीलोनिया ने यद्यपि दगमलूव का आविष्कार किया था, किन्तु फिर भी वह 
उनकी (ले.प के साथ मर गई, इस।लए इसका पुनराविप्कार १५९० ४० में हुआ। 
लोटे के गलाने से तो एक नवयुग का ही प्रवर्तन होता है। कृत्रिम जलाशय की 
निर्माणपद्धति के आविष्कार से गहरी सभ्यता का उदय सम्भव हुआ। नहीं 
तो नदी के किनारों पर ही गहरो का उदय हो सकता था। अब यह मजबूरी 
नही रही। 

२३--पँत्र का विकास और बिजली का प्रयोग--अपने कामो में पशुओं 
की गव्ित को जोतने में समर्थ होने पर भी मनुष्य की उत्पादनपद्धात् अपेक्षाकृत 
पिछडी हुई ही रही। बैल, घोडे भी आखिर मनुष्य की तरह बहुत सीमित 
शक्तिवाले जानवर थे, इसलिए एक हद तक ही उनका उपयोग हो सकता था। 
इस सीमा को पार करने के लिए ही वाण्पगत्रित के उपयोग का विकास हुआ | 
जो काम अब तक मनुप्य अपनी ताकत या घोडा-वैल की ताकत से करता था, 
बह अब यत्र के द्वारा कही अविक सुगमतापूर्वक 'केया जाने छूगा। एक पूर्ण- 
बयव यत्र से त्तीन हिस्से होते हे, एक तो मोटर अर्थात्‌ परिचालूक हिस्सा, 
दूसरा वह हिस्सा जिसके जरिये जिस हिस्से मे काम होता है, उस हिस्से में ताकत 
पहुँचाई जाती है, तीसरा वह हिस्सा जहाँ काम होता है। इस प्रकार यत्र के 
अन्दर ही एक प्रकार से श्रम-विभाजन मौजूद है। अब तो आबुनिक यत्र बहुत 
ही जटिल तथा सुक्ष्म हो गये है। ब्त्र की उन्नति के कारण न केवल मनुष्य की 
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शारीरिक ताकत को कोई जरूरत नही रही, बल्कि दष्टिशक्ति की ती८णता तथा 
वैयक्तिक कौजल की आवश्यकता नही रही। अब तो यत्र बारीक से बारीक काम 
को एक नपे-तुले नमूने के अनुसार कर लेता है । अब केव्ल यत्र पर निगाह रखने 
के लिए मनुष्य की जरूरत हैँ। उद्योग-धन्धों मे वाष्प की जगह बिजली के' 
उपयोग के आविष्कार के कारण और भी उच्चति सम्भव हुई हैं। अब यत्र का 
परिचालक हिस्सा यानी जहाँ से यत्र को ताकत मिलती है, उसके लिए यह 
जरूरी नही हे कि वह यत्र के अन्दर स्थित हो। अब सैकडो मील की दूरी से 
यत्र चलाने के लिए ताकत के रूप में विजली आ सकती है। बिजली इजिनो 
से सस्‍्त्री भी पडती है। अब तक किसी उद्योग-ब्चे को चलाने में इस बात 
का ध्यान रखना पडता था कि कोयले की खान कितनी दूर पर है, इत्यादि, 
किन्तु विजली का उपयोग सम्भव होने के कारण अब इस बात पर खूप्राल रखने 
की जरूरत नही। धुओँ वगरह न होने के कारण बिजली परिचाल़ित कारखाने 
अधिक स्वास्थ्यकर होते हे । बिजली का उपयोग घरो में तथा धन्धो में समान- 
रूप से हो सकता है।* 

यातायात के साधनों में उन्नति के साथ साथ अब यह जरूरी नही हे कि 
काम करनेवाले छोग कारखाने के पास ही रहे। सडको की उन्नति के कारण 
देहातो में माल भी अधिक आसानी से लाया और पहुँचाया जा सकता हे। 
यदि यात्रिक उन्नति का सही इस्तेमाल (केया जाय तो जाति का प्रत्येक व्यक्ति 
सुख-सम्‌द्धि मे रह सकता है, (केन्तु ऐसा तभी हो सकता हूँ जब कोई पश्श्रिमोपजीदी 
न रहे। विभाजन में विषमता तया गोषण के बावजूद यात्रेक युग में शिक्षा, 
ससक्ृति तथा उपभोग के अन्य सावनो का पहले के युगो के मुकाबले में कही 
अधिक प्रसार हुआ है। हाँ, इनका पूरा फायदा तभी उठाया जा सकता है जब 
समाजवाद हो, इसमें कोई सन्‍्देह नही। 

ए२४--चार सुरुय यात्रिक युग--किस प्रकार औजारों का विकास हुआ 
है, इस सम्बन्ध मे पुरातत्त्व ने हमे जो वतलाया है, वह यो हैं--- 

(१) प्राचीन प्रस्तरयुग, (२) नवप्रस्तरयुग, (३) ब्राञ्जयुग, (४) 

लौहयुग । प 
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इस प्रकार युग-विभाग से इस वात का भी पता छूगता हूँ कि उस विजेप- 
युग में उत्पादन की गक्तियों का कितना विकास हुआ था। प्राचीन प्रस्तरबुग 
में मनुप्य मुख्यत जिकार, मछडी मारना, फल-मूल, कन्द, घोघा आदि के सग्रह 
से जीवन धारण करते ये। यह भी अनुमान किया गया है कि इस युग में 
मनुष्यों की सख्या बहुत कम होगी। नवग्रस्तरयुग में उत्पादनपद्धति प्राचीन 
प्रस्तरयुग के मुकाविले मे अविक विकसित हुई ओर मनुप्य अब क्ृपि तथा 
पशुपालन भी करने लगा। नवप्रस्तरयुग के सम्बन्ध में पुरातत्व की गवाही से 
ज्ञात होता हैं कि जनसस्या पहले के युग से अधिक वढ गई। इसमें कोई आइचर्य 
की वात नही है कि इस यूग में जनसस्या बढी। उत्पादनपद्धति में उम्ति से 
ऐसा होना वित्कुल स्वाभाविक था। पुरातत्त्व नें जिस गवाही पर यह वात बताई 
हैं कि नवप्रस्तरयुग की अधिक कल्रे प्राप्त हुई हू, इसलिए इस युग में आवादी 
आंधक थी, इसे कहाँ तक विश्वास्य समझा जा सकता है यह विचाय॑ है, क्योकि 
प्राचीन प्रस्तरयुग में उत्पादनपद्धति के पिछडेपन के कारण युद्ध-वदियों का तथा 
अपने समाज के वूढो तथा अपाहिजों को खा डालनेवाला सोपान भी तो रहा। 
२५--ब्रा।्जवुग--भारत में नही--त्राञ्जयुग मे मनुप्य जाति की और भी 
उन्नति हुई, क्योकि ब्राजजज के ओजार पहले के पत्थर के औजारो से कही जाविक 
उत्पादक थे, किन्तु सभी जगह यह युद्ध अपने उच्चरूप में रहा हो, यह वात 
नहीं, क्योकि सभी जगह ब्राआज के उपकरण सुलभता के साथ उपलब्ध नहीं 
थे। ब्राज्ज ताँवा ओर टीन से बनता है। यो उसमे जस्ता, लोहा और जीना भी 
जोडा जा सकता है। भारतवर्ष में कोई ब्रातजयुग नही हुआ, ऐसा विन्सेटस्मिथ 
आदि विद्वान मानते हैं। ऐसा अनुमान है कि दक्षिण भारत में पत्थर से सीधे 
सीबे लोहे के औजार का युग आ गया। बीच मे कोई सोपान नहीं हुआ। उत्तर 
भारत के सम्वन्ध में स्मिथ मत है कि विकास दूसरे तरीके से “हुआ, यहाँ पत्थर 
' और छोहयुग के बीच मे एक ताम्रयुग भी हुआ। ऋग्वेद मे जो गम्भीर भब्द 
आया है, उसका मतलूव लछोहार नही वल्कि ताम्रकार है। प्राचीन सुमेर के 
सम्वन्ध में यह निज्चितरूप से ज्ञात हुआ हैँ कि वहाँ ब्राउज का आविष्कार 
हुआ था, किन्तु गाडेन चाइल्ड इसी सिलसिले में यह कहते हे कि उसी समय 
भारतवर्प में भी ब्राज्ज का पता मिलता हूँ। जो हों, लोहे का उल्लेख अथर्ववेद 
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मे आकर मिलता हैं। ई० पु० ५०० तक भारतवप मे लोहे का व्यापार जोरों 
से होने लगा था। स्मिथ का यह अनुमान है कि भारतवर्प में ई० पू० १००० 
से लोहे का व्यापार शुरू हुआ होगा। अन्य विद्वानों के मतो में और स्मिथ के 
मत में थोडा बहुत प्रभेद हैँ, किन्तु सभी इस विषय पर सहमत हूँ कि भले ही 
यत्रतत्र खननकाये में ब्राञज के इक्के-दुक्के हथियार मिले हो, किन्तु भारतवर्प 
में कभी ब्रा।्जयुग नहीं हुआ। दक्षिण भारत की कब्रो में ब्राञ्ज के जो द्रव्य 
मिले है, वे वाहर से आये होगे। निकठपूर्व मे ब्राउ्ज का बहुत व्यापार होता 
था, ऐसा पुरातत्त्व का कहना है। ब्राज्ज तॉबे से अधिक कडा होने के कारण 
हथियार और औजार बनाने के लिए अधिक उपयोगी है। 
२६--लौहयुग--लौहयुग के प्रवर्तत के साथ साथ औजार के उपकरण 
में सबसे बडी ऋरान्ति होती है, क्यं्रेकि ब्राञआज बहुत कम तादाद में प्राप्त हो 
सकता था, बल्कि बनाया जा सकता था। लोहे के ओजारो के साथ साथ औजार 
सस्ते भी हो गये । खेती अब जोरो से होने लगी। जनसख्या की जल्दी वृद्धि हुई। 
२७--आधुनिक यत्रयुग का विभाजन--आधुनिक यत्रयूग को लुइस मस- 
फोर्ड का अनुसरण करते हुए यूजीन स्टेले ने यो युगो मे विभाजित किया है-- 

(१) अति प्राचीन यत्रयुग (0/८८77८5) या आधुनिक यत्रयुग 
का उष काल। १००० ईस्वी से १८वीं गताव्दी तक यह युग रहा । इसमे 
णशक्ति के रूप में जल, वायू और रूकडी का जोर रहा। जमीन पर डाक 
ले जानेवाली घोडागाडियाँ और समुद्र मे पालवाले जहाज ही यात्रा और 
यातायात के क्षेत्र में इस युग की उच्चतम सफलताएं थी। 

(२) इसके बाद के युग को प्राचीन यत्रयुग ([98/820॥८८०४०८४ ) कह 
सकते है। १९वीं सदी से २०वीं सदी के प्रारम्भ तक यह युग रहा। इस वधृग मे 
कोयले और लोड़े का बोलबाला रहा और वाप्प परिचालित रेल तथा जहाज 
इस यूग की विजेपता है। 

(३) इसके बाद नवीन यत्रयुग ()३८०४८८४४७॥८७) आता है। १९वीं 
सदी के पिछलछे चरण से इसका आरम्भ हुआ। यह विजली मिलावटी धातु 
(2!]0ए7 ८०777८5) युग है। इस युग में रेडियो, आधुनिक मोटर, डिनेल, 
विजली की स्ट्रीम लाइनवाली गाडी और हवाई जहाज का प्रचार हुआ। 
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२८--ओऔज्ञारो के कार्य का पृयक्षरण--उन्नति का परिचायक--आदिम 
औज़ारो के सम्बन्ध में एक वात यह भी ज्ञात हुई हैँ कि आदिमतम दुग में 
एक ही जौज्ञार एक साथ कई काम देता था। यह कुछ आइचर्य की बात नहीं 


[28 मनष्य ०९ वि ०. कह अजकी 3-4 साझःडीे को सभाकर फल के घा जनक 
हैं (क मनुष्य जिन्त पत्थर के दुकड ण छकंडा का उठाकर णल् ताडइता थ उसी 
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क्यों मोका पडने एर किसी जानवर या आदमी पर फेककर मारता होगा। ज्गेज़ारों 
का पृथवक्त रण जर्थाप विभिन्न काम के लिए विभिन्न ओद्धारो का व्यवहार सन्‍्झति 


की उच्चता परिचायक् हु। जो जाति जितनी ही समभ्प होगी, उसमें इस प्रकार 
कि कक) पर 





क्य पृथककरण हुआ होगा। मनुष्य ज्यों ज्यो ओोजार बनाने वी कच्ा में उन्नति 
करता गण त्यो त्यो उसने छेती हवोझ् आरी रूदा कंची, छुरो कुदाल 
फावडा, गेती आदि मिन्न थिन्न कामो के किए फिन्न भिन्न जोजार बनाये। 
२९--धनुष प्रयम्त इजिन--पो ऐेटमउउ के एुय में चद॒प् छत ही जादिम 
टय का नरलू हथियार ज्ञात होता था, किल्तु इसे पहली इजिन की मर्णादय प्रदान 
की गई हैँ कि यदापे इसमें केग७ हाथ की ही ताकत काम में आती है फिर 
भी घबुप को #ुक्ताकर इस ताकत ऊो केच्द्रीजज्न कर दिया जाता हैँ ओर यह 
ताकत वीर के फेकरते मे एक साथ एक वेन्‍्द्र पर काम से आदी है। गाडेत चाइल्ड 
का अनुमान हैँ कि घनूप का पहले-पहल आविप्कार मेगलढेनिवनयुग् में हब्ण 
होगा। यह पता नहों कि फंच ओरियगनेशियनो में इसका व्यवहार होता था 
या नहों, किल्नु उन्हीं के सपसारूयिक पूर्वी स्पेत के छोगो से इसका व्यवहार 
होता था।* इसी बनुत्व से चउछकर आज हम इजिनों की किस विपुल उन्नति 
2-० पा. >> ० 





से पहुँचे है, इसे बताने की आवश्यकता नहों। 
३०--अगो के अनुकरय से अंगो की शक्ति-वृद्धि के लिए यत्नो का विकासे--- 


विनान - जप 34 अर इक परन्कप 2, * के झआ्रीर डे कर वक्ता अनकरण दल करके बन. न मत 
यत्र-वेजान में उच्चति झुल शुरू में बरीर के अग्रो का अनुकरण करके हु 
से 


होगी, ऐसा विद्वानों 


जे 


। मनुध्य के घूँसे से हथोडा चसूछा आदि भोथरे 
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श््ां 


बक्ग मंत 


यत्रो की कल्पना हुई। इसी प्रकार घारवाले यत्रो की कल्पना नाजूब तथा ज्ामने 


के काटनेवाले दाँतों से हुई॥ दतपवित के अनुकरण में जारी तथा रेती की 
अवस्थ्य में हाथ तथा वन्द होते हुए जवडो से चिमदा 
आदि की कल्पना हुई होगी। अर्नेस्ट केप ने इन वानो को बतलछाते हुए €ि 
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कल्पना आल कर पकंड डाली 
कशल्पचा हुई। प॒रकंड का 


ए दिख- 


५00॥ 
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औजार हँ। जटिल ओजार और कुशरू कला का विकास भागा ओर परम्परा 
की सहायता से ही विकसित हो सकता था।* 
मिस्टर हेनरी जाज ने 70.205 बातें 70ए८४7ए नामक पुस्तक 
में मनुष्य और पच्रु के भेद को दिखाते हुए जो ठुछ कहा हैँ, उसका भी साराण 
बहुत कुछ यही है। उनका कहना हे मनुण्य एकमात्र प्राणी हैँ जिसकी इच्छा 
की ज्यो ज्यो पूति की जाती हूँ, त्यों त्यो वह बढती हूँ । मनुष्य ही एक प्राणी है 
जिसकी इच्छा कभी धूृर्ण नही होती। आज का एक बैल आदिम यूग के बेल 
से अधिक कोई कामना नही करता । इंगलिश चेनेल का सामुद्रविक ग (5) 
पक्षी तेज चलनेवाले स्टीमरो पर वेठ जाता है। सीजर के समय की नावो पर जो 
गठे बेठा करती थी उनसे वह न तो अधिक अच्छा साथ चाहती है ओर न 
उसको उनसे अच्छे वासस्थान की आवश्यकता है। अन्य प्राणी प्राप्त युविधाओ 
का केवल इतना ही उपयोग कर सकते हे कि वे अबिक तेजी से वशजवृद्धि करें, 
किन्तु मनुष्य के लिए यह वात सही नही हैं। मनुष्य की प्रायमिक आकाक्षाएँ 
तृप्त होगे के बाद ही इसके मन में अन्य प्रकार के अभावों की उत्पत्ति होती 
है। मनुप्य भी ओर किसी चीज से पहले खा& चाहता है, इसके बाद वह पशुओं 
की तरह आश्रय चाहता है। यदि ये पूर्ण हो गये तो वह प्रजनन की इच्छाओं 
को सतुप्ट करना चाहता है। यहाँ तक तो मनुप्य ओर पशु की इच्छाओ का क्रम 
एक हैं, किन्तु पशुओ की इच्छा यही खत्म हो जाती है, परन्तु मनुप्य के लिए तो 
इन प्रायमिक आवश्यकताओं की परिपूर्ति मानो अनन्त श्रेणी (2702०[7807) 
का प्रारम्भमात्र हैं। पशु इस निरन्तर वृद्धिशीलू इच्छा का स्वाद नहीं जानता 
ज्णे ही किसी वाड्छित वस्तु के परिमाणों के सम्बन्ध में मनुष्य की इच्छा तृप्त 
हो गई, त्यो ही वह चाहता है कि वर्ढिया किस्म की चीज मिले। पशुओ और 
मनुष्यों में जो इच्छाएँ सामान्य हे, वे भी मनुष्य मे आकर विस्तृत, परिष्कृत 
और उच्छित्र होती है। मनुष्य न केवल भूख की तृप्ति के लिए खाता हैँ, बल्कि 
यह उससे स्वाद ढूँढता है। वह कपडे में न केवल शीत, ग्रीष्म की निवृत्ति ढूँडता 
है, बल्कि वस्त्र उसका अलकार भी हैं। पहले का भद्दा कोपडा या गुफा अब 
सुन्दर; दिव्य प्रासाद हो जाता है। जहाँ जहाँ जिसके तिसके साथ तृप्त होनेवाली 
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मौन इच्छा मनुष्य में आकर एक सूध््म गुण का रूप धारण करती है। उसमे 
ज्यो ज्यो इच्छाओ को तृ"त करने की गवित बढती है, त्यो त्यो उसमे इच्छाएँ 
भी बढती जाती हैं।' 
हेनरी जाज ने जिन जब्दों में मनुष्य ओर पश्चु के प्रभेद के सस्वन्ध में 
लिखा है, उसे कुछ हद तक रहस्यगद छू जाता है। ऐसा जात होता है मानो 
भनुष्य में कोई अन्तिहित अलछोकिक झवित हो, किन्तु ऐसी वात नहीं हैं, 
वल्कि उसकी सारी विशेषताओं को श्विकासवाद के द्वारा समझना सम्भव हैं। 
भनुष्य में ये विशेपताएँ चिरन्तन नही है, वल्कि इन विश्ेपताओ के कारण ही 
मनुष्य आज का मनुष्य हो सका ह। नि सन्देह मनुष्य की श्रेप्ठता मे सबसे वडी 
चीज ओजार और यत्र है। 
३२--पंत्र संन्यास नारे की अव्यवहारिकता--इस पर भी जो छोग रहस्य- 
वादी तरीके से यत्र सन्‍्यास का नारा देते है, उनकी बाते समझता कठिन हे। 
आज पृथ्वी की जनसख्या इतनी वढ चुकी है तथा छोगो की आवध्यकताएंँ इतनी 
विविध हो गई है कि यत्रों के बिना एकदम भी नहीं चछा जा सकता। यत्रो 
के विरुद्ध बढ-बढकर बाते मारना तो आसान हूँ, किन्तु किसी भी यत्र-विरोदी 
ने इसका कोई व्यावहारिक रूप नहीं बतलाया कि वग्रेर यत्रो के इतनी बडी 
जनसख्या का प्रतिपाकूत कैसे होगा। स्मरण रहे के यत्रो मे केवल तोप, टेक 
और बडी बडी मिले ही नही आती, वत्कि उसमे छापेखाने, ट्रेक्टर, रेल, सिनेमा, 
तार, जहाज इत्यादि आते है जो हमारे सास्कृतिक जीवन के अनिवार्य और अपरि- 
हारे अग हो गये हे। आज ज्ञान-विज्ञान का जो अद्भत प्रसार है वह यत्रों के 
ही कारण है। बडे विद्वान समझे जानेवाले स्पिनोजा के पुस्तकालय मे केवल 
६० पुस्तके थी, किन्तु आज ६५ पुस्तको से बच्चों का पुस्तकालय खोलना भी 
हास्यास्पर समझो जायगा। आज एक विद्यालय के छात्र का साधारण ज्ञान 
((52०९०) #६700ए76० 86) पहले के युग के विद्वावों के साधारण ज्ञान के 
मुकाबिले मे कही अधिक होता हैँ। यत्रो के सन्‍्यास का अर्थ और बानो के 
साथ साथ ज्ञान-विज्ञान के इस प्रसार को कुठित कर देना हैं। यत्र-सन्यासवाद 
भी एक तरह का पलायनवाद हूँ क्योकि यह जीवन की वास्तविकताओ से मुँह 


बे 


मोडकर चलता है। आधुनिक यत्र मनुष्य की मानसिक मुवित का द्योतक है न 
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१--उत्पादन की शक्तियों पर विचारधारा का ढाँचा खड़ा--उत्पादन के 
साधनो बल्कि यो कहना चाहिए कि उत्पादन के विकास से समाज का विकास 
होता जाता है। वितरण उत्पादन की प्रक्तिया के साथ सम्बद्ध है, इसलिए जेंसी 
उत्पादन की प्रक्रिया होगी, वितरण की प्रक्रिया भी उसी के अनुरूप होगी। 
वितरण को उत्पादन से स्वृतत्र समभ्ूना गलत है। इसी प्रकार एक खास सोपान 
से आकर जिस विनिमय की उत्पत्ति होती हे, उसे भी उत्पादन पद्धति से जअल्ग 
करके नहीं देखा जा सकता। जब भी हम यह कहते हे कि उत्पादन पद्धति के 
विकास के साथ साथ समाज का विकास होता है, तो हमारा मतलब यह होता 
'हैं कि वितरण और विनिमय भी उसी के अन्तर्गत मानकर समझा जाय। उत्पा- 
दन के विकास से समाज का विकास होता है, इसका अक्सर यह मतलब छूगाया 
जाता हैं कि मानो उत्पादन-पद्धति और उत्पादन-शक्तियो के अतिरिक्त कोई 
और निर्णयकारी शक्ति है ही नहीं, किन्तु यह मत गलरूत है। 

२--किस्तु विचारधारा भी सहस्वपुर्ण--वैज्ञानिक समाजवाद का यह कहना 
है कि आथिक अवस्थाओ तथा उत्पादन की शक्तियों से जिस ऊपरी ढॉचे की 
उत्पत्ति होती हैँ, वह भी एक वास्तविकता है। 'ऐतिहासिक भौतिकवाद आमतौर 
पर ऊपरी ढॉचे तथा खासतौर से विचारधारा को अस्वीकार नही करता, बल्कि 
उनकी व्याख्या करता है ।'* ऐतिहासिक भौतिकवाद विचारधारा को--जिसमे 
धर्म, दर्शन, सदाचार, राष्ट्र सम्बन्धी घारणा, विज्ञान, कानून, कला, साहित्य 
आदि आ जाते हें--अस्वीकार कर उद्ा नहीं देता, बल्कि उनको कार्ये- 
कारण रूप से आथिक नीव के साथ मिलाकर समझने की चेप्टा करता है। यह 
कहना कि इतिहास की आथिक धारगा साहित्य, कला, दशन आदि की जक्ति को 
अस्वीकार करती हूँ या समाज-निर्माण में उनकी कोई हैसियत ही नही मानती, 


निर्मूल हैं। जिन छोगो ने भी इस सम्बन्ध मे माक्स एग्रेल्स के परिपक्व विचारों 
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से परिचय प्राप्त किया है, वे ऐसा कहने का साहस नहीं कर सकते कि इन 
विद्वानों के मतवाद मे आर्थिक कारणो को ही प्रथम, द्वितीय, तृतीय तथा अन्तिम 
निर्णयकारी जक्ति माना गया हैँ। मार्क्सवाद केवछ विचारधाराओ तथा उनके 
तमाम प्रकारो को एक क्रमबद्ध कार्यकारण युम्त तरीके से समभने की चेप्टा 
करता है । 
३--सनुष्य केवल रोटी से नही जीता, किन्तु रोटी का सहत्त्वत--यह वात 
सच हैं. कि मनुष्य केवल रोटी से ही नहीं जीता, किन्तु जितनी भी बुरी लगे, 
यह भी सत्य है कि मनुष्य की पहली जरूरत अपने लिए तथा अपने छोगों के 
लिए भूख प्यास-निवारण की वस्तुएँ, कपडे तथा आश्रय की प्राप्ति है, न कि 
और कुछ। मनुष्य ज्यो ज्यो सभ्य होता जाता हैं, ज्यो ज्यो उसकी उत्पादन-पद्धति 
में उन्नति होती जाती है, त्यो त्यो वह केवल रोटी पर ही नहीं जीता,वल्कि 
उसके लिए उत्तरोत्तर मक्खन, चम्मच, काटा, उर्मी, पुस्तक, चित्र और न मालूम 
किस किस चीज की जरूरत पडने लगती है। प्रागेतिहासिक निमाण्डरथाल या 
रोडस के मनुष्य को दाँत मॉजनेवाले ब्रुणों की जरूरत नहीं थी; किन्तु अब वह 
सभ्य देशों के नागरिको की एक जरूरत हो चुकी है। जिस समाज में सभ्यता के 
सब साधत उपलब्ध है, और वरावर उन साथनो में वृद्धि होती जा रही हूँ, उस 
समाज के पक्षपुट में आश्रय लेकर का एड शाते ॥78॥ पाए 
अर्थात्‌ सादा, जीवन और उच विचार का नारा देना अजीब तरीके से एक 
रोमास पैदा करना मात्र हैं; किन्तु यदि प्रागेतिहासिक मनुष्य से यह कहा जाता 
कि तुम इसी अवस्था में रहो, और इसमे रहते हुए आइनस्टाइन सिद्धान्त का 
आविप्कार करो, तो इसकी हास्यास्पदता स्पष्ट हो जाती। हम दिपरणयंगे 
कि अत्यन्त सूक्ष्म से सूधम धामिक तथा वैज्ञानिक विचार भी जाविक सामाजिक 
अवस्थाओं से अच्छेय रूप से सम्बद्ध होते है । 
४--पहुले विचारधारा के साथ आर्थिक नोव का सीधा सम्बन्ध था-- 
मनुष्य की उत्पत्ति एक सामाजिक प्रागी के रुप में ह४। पदि मनृष्य सामाजिय 
न होता तो वह अपने पटोसियों के मुक़ाविदे में एपनप नहीं सकता था। पहले 
जो समाज में रहना केवद एक भौतिक भावश्यकता झो पृतिमान थी, टी 


वीक) कट भाग्य 43 साफ, ४ ०१० “कक ध् सापर कथ जब 
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और पलल्‍लवबिन हो गया। “विचारों, सिद्धान्तों, सदाचार, धर्म तथा दर्शनों के 
एक पर एक स्तर बनते गये। प्रत्येक व्यक्ति जो समाज में पैदा होता गया 
उसने न केवल उत्तराधिकार सूत्र मे आथिक ढॉँचे को ही पाया, वत्कि विचार- 
धारागत ऊपरी ढॉँचे को भी पाया ।*” रोटी एक वास्तविकत। है, किन्तु विचार 
भी वास्तविकता है। विचार को अस्वीकार करना किसी वेज्ञानिक दृष्टिकोण का 
ध्येय नही हो सकता। समाजवादी केवल उनकी तह तक जाना चाहते है । जिस 
समय मनुष्य बिलकुल अविकसित अवस्था में थे, उस समय परिस्थितियों का 
सीधे-सीधे उनकी विचारधारा पर असर पठता रहा, किन्तु ज्यो-ज्यों मनुप्य 
सभ्य होता गया, त्यो त्यो यह सम्बन्ध जटिछतर और प्रच्छन्नतर होता गया। 
जिन देशो में अधिक प्राकृतिक उत्पात होते थे, बताया गया है कि. उनके छोग 
अधिक वुसस्कारग्रस्त होते थे। यह कोई आशच्चयय की बात नही है, किन्तु जिस 
यूम में मनुष्य प्राकृतिक शक्तियों को अधिक समभ चुका है, उस युग मे प्राकृतिक 
उत्पात इस प्रकार सीवे-सीवे मनुष्य के विचारों को प्रभावित नही कर सकते, 
यद्यपि यह भी सही है के उनका कुछ न कुछ असर मनुष्य के मन पर होता 
होगा, यह असर इस रूप में भी हो सकता हूँ कि प्राकृतिक उत्पातयुक्त भूभाग 
के मनुष्य विज्ञान के द्वारा प्रकृति पर विजय प्राप्त करने के लिए अधिक प्रयत्न- 
शीरल हो जायें। कहाँ वृससस्‍्कारग्रस्तता और कहाँ इस प्रकार का वेज्ञानिक 
उद्योग ? इस प्रकार ज्यो-ज्यो मनृष्य जटिल होता गया है, त्यो-त्यो आथिक नीच 
के साथ उसके विचारों का सम्बन्ध निकाछना कठिन हो जाता है। 
ए--भौतिक अवस्थाओ में मनृष्य स्वयं भी--उत्पादन पद्धति भौतिक 
अव्स्थाओ पर निर्भर है। अवश्य इन भौतिक अवस्थाओ मे मनुष्य स्वयं एक 
बडा हिस्सा है। मनुष्य के अतिरिक्त जितनी भौतिक अवस्थाएँ है, उनको 
सनाज की निर्णयकारी प्रथम शक्ति मानना सही अर्थ मे जडवाद है, और 
वैज्ञानिक भौतिकवाद के साथ इस प्रकार के जठवाद का कोई सम्बन्ध नही है । 
सुप्रसिद्ध वेजानिक लेवी ने उस सम्बन्ध मे कहा है कि मनुष्य ही धारणाओं, 
डिचारो इत्या।दे के उत्पादक हे, किन्तु यह मनुष्य, वास्तविक जगत्‌ का मनुष्य 
(काल्पनिक उडानो का मनुष्य नही) हे, जो उत्पादन-गक्तियों के विशेष विकास | 
१७ तप 
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तथा उन्तके साथ चलनेवाले स्वरूपो के साथ कदम-बकदम चलते हे । विचार- 
धारा ऐसे वास्तविक मनुष्यों की सुप्टि हैं। यदि तमाम विचारधाराओ के साथ ' 
मनुष्य का सम्बन्ध एक (४7729 (0098८०४७ की तरह उलूदा मालूम हो, 
तो भी वह विचारधारा ऐतिहासिक जीवन प्रक्रिया से ही उत्पन्न होता है।' 

६--केवल आर्थिक पहलू पर जोर देने की एगेल्स हारा तिन्‍दा--जीवन 
के ऊपर जितने प्रभाव पछ्ते हं, वे सब प्रत्यक्ष रूप से आथिक है, ऐसा कहना 
विलकुल गलत होगा। मार्क्स-एगेल्स ने पहले-पहल ३ तिहास|] की भोतिक-घारणा 
को वेंशानिक रूप से स्थापित किया था, इसलिए स्वाभाविक रूप से उन्होने 
आश्िक॑ पहलू पर जोर दिया था, किन्तु जब यह बात उनकी दृष्टि में आई कि 
उनके उुछ चेले जोथ में आकर ऊपरी ढांचे के महत्त्व को कतई स्वीकार नही कर 

रहे है, तो उन्होंने अपने आगय को साफ कर दिया। खेद तो यह हैँ कि मार्क्स 

इस सम्बन्ध में अपने विचारों को जिस पुस्तक में लिखनेवाले थे, वह लिखी ही 
नही गई। मा्क्या का भौतिकवाद पर एक प्रकाण्ड ग्रन्थ लिखने का इरादा 
था, किन्तु वे इसे पूरा नही कर पाये । उनके सुयोग्य साथी एगेत्स ने इस वात 
को साफ कर दिया कि आर्थिक गक्तियाँ नीव के रूप मे है सही, पर उन्ही के 
आधार पर जो ऊपरी ढॉँचा वनता है, वह बहुत महत्त्वपूर्ण हे, और एक वार 
बन चुकने पर वह स्वय एक गक्ति हो जाता हैं, यहाँ तक कि वह वीव [पर भी 
प्रभाव डालता है । एगेल्स के इस सम्बन्ध से क्‍या विचार, थे, उनको दिखाने के 
पहले हम प्लेखनाफ का उद्धरण देंगे |के सक्षेप मे इस सम्बन्धी सारे विचार को 
उन्होने किस सुन्दरता से पेश किया हूँ । 

७--प्लेखनाफ हारा ऊपरी ढॉँचे का दिवरण--प्लेखनाफ लिखते हे यदि 
हम नीव और ऊपरी ढॉँचे के सम्बन्ध मे (अर्थात्‌ आथिक गक्तियों और विचार- 
धारा के सम्बन्ध मे--ले० ) मार्क्स तथा एगेल्स के विचारों को सक्षेष में रकखे 
तो उनका सिलसिला वहुत वुछ इस प्रकार होगा--- 

(१) उत्पादन की जक्तियों की हालत, 

(२) इन शवित॒यों से वंधे हुए आथिक सम्बन्ध, 

(३) इस आर्थिक नीव पर खडी सामाजिक राजचैतिक जासन प्रणाली, 
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(४) समाज में मनुष्य की मानसिक वृत्तियाँ जो आभिक रूप से सीधे- 
सीधे आधथिक अवस्थाओ से और आशिक रूप से आथिक नीव पर खडी सारी 
सामाजिक राजनैतिक शासन-प्रणाली से उद्भूत होती हैँ । 


(५) इन मानसिक वृत्तियों को प्रतिफलित करती हुई विभिन्न विचार- 
घाराएँ। 


८--विचारधारा के ज़रिये वर्गयुद्ध-इस प्रकार यह स्पष्ट है कि ऊपरी 
ढॉँचे में कला, साहित्य, विज्ञान, धर्म, राष्ट्र, सदाचार सभी आ जाते है । ये सभी 
अपनी वारी-बारी से, और एक साथ मनृप्य पर असर डालते है, यहाँ तक कि 
वे इतने तगडे होते है कि नीव की प्रगति को रोकने मे या उसकी प्रगति को 
आगे बढाने मे कारण स्वरूप हो सकते हे । जब कोई विचारबारा पहले-पहल 
एक ऐतिहासिक अवस्था में उद्भूत होती है, उस समय वह क्रान्तिकारी और 
नवीन होती है, किन्तु इस बीच मे जब नीव आगे बढ जाती है, अर्थात्‌ उत्पादन 
की गक्तियाँ समाज को आगे घसीट ले जाती है, उस समय के परिप्रेक्षित में यही 
विचार, जो कभी क्रान्तिकारी और नवीन थे, प्रतिक्रियावादी हो जाते हें । उस 
समय के समाज को नवीन विचारवारा की आवश्यकता होती है, और वह आती 
है। यह नवीन विचारधारा न तो हवा से आती है, और न हवा मे आती है। 
यह कुछ व्यक्तियों मे आती है, जिसे हम वर्ग कहते है । यह वर्ग नवीन या 
आगामी समाज का पुरोषा होता है। पुराने विचार के साथ जो पुराना वर्ग था, 
उसके साथ इस नवीन विचारवाले नवीन वर्ग की टक्कर होतो हैं। वर्गों मे यह 
टक्कर और क्षेत्रों के साथ विचारधारा के क्षेत्र मे भी प्रतिफलित होती हैं, और 
यदि समाज प्रगतिशील होता है, तो नवीन वर्ग की ही जीत होती हूँ । विचार- 
धारा इस वर्गयुद्ध मे एक हथियार के रूप मे काम देती है। विचारधारा को वर्ग 
से अलग करके सोचना गलत है । इसलिए विचारधाराओ के महत्त्व को अस्वी- 
कार नही किया जा सकता, और न वैज्ञानिक समाज-घआस्त्र मे ऐसा कही किया 
ही गया है। सच तो यह हैँ कि माक्संवादी लेखकगण इसी क्षेत्र में अधिके 
गवेषणा करते रहने हूें। 


९--एगेल्स द्वारा विचारधारा और आर्थिक नीव के सम्बन्ध का स्पष्ठी- 
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करण---१८०५० की २१ सितम्बर को लन्दन से अपने एक मित्र जे० ब्लाख को 
पत्र लिखते हुए एगेल्स ने लिखा था आथिक अवस्था आधार हैं, किन्तु ऊपरी 
ढाँचे के विभिन्न उपादान--वर्ग सघर्प के राजन तिक स्वरूप तथा इसके परिणाम, 
सफल सम्राम के बाद विजयी वर्ग के द्वारा स्थापित झासन-विधान इत्यादि 

कानून के स्वरूप, यहाँ तक कि लडनेवालो के दिमाग में इन वास्तविक यद्धों के 
कारण उठनेवाली प्रतिक्रियाएं, राजनेतिक, कानूनी, दार्भनिक' सिद्धान्त, धामिक 
विचार और प्रस्तरीभूत्त सिद्धान्तो के रूप मे उनका और आगे विकास (| )-- 
ये सभी बाते ऐतिहासिक सघर्पो के ऊपर अपनी छाप डाल देती है, और बहुत 
से क्षेत्रों में उनके रूप का निर्णय करती है । इन उपादानों में वरावर पारस्परिक 
क्रिया-प्रतिक्रिया होती रहती हें, फिर भी इन 'अन्तहीन आकस्मिक घटनाओ में 
(यानी ऐसी घटनाओ में जिनका आन्तरिक सम्बन्ध या तो इतना दूरावस्थित 
है, या उनको प्रमाणित करना इतना कठिन है कि हम उन आन्तरिक सम्वन्धों 
को अनुपस्थित मानते हे, या उनकी अवहेन्डना कर चलते है) आशथिव गति अन्त 
तक अपने को आवश्यक करके प्रमाणित करती है... । हम अपने इतिहास 
का आप निर्माण करते है, किस्तु ऐसा हम बहुत ही खास अवस्थाओं तथा 

पहले से उपस्थित द्माओं में करते हैँ । इनमे आधिक अवस्थाएं अन्तिम रूप 

निर्णयात्मक हैँ, किल्तु राजनेतिक अवस्थाएं, बत्कि वे परम्पराएँ भी जो मनृप्य 
के मन में चली आई है, एक हिस्सा रखर्त य्पि यह हिस्सा निर्णय्गत्मक 

नही होता। दूसरी वात यह है कि इतिहास अपने को हमेशा ऐसे परिचाहित 

करता हैँ कि अन्तिम परिणाम हमेया वहुन-सी व्यव्रितगत उइच्छाओ के बीच 

होनेवाले सधर्पो से उत्पन्न होता हें। इनमे से प्रत्येक इच्छा जीवन की विशेष 

परिस्थितियों के समह से उत्पन्न हुई है। इस प्रकार परन्पर काठनेवान्टी असरय 

शक्तियों है. शक्तियों के समान्तराल भजव॒ुक्त चनर्नजों के अनन्त सिलसिले 7, 
जिससे एवं ही परिणाम--ऐतिह्ञासिक घटना उत्पन्न होती है . .! 
मादर्स जौर में इस वात के लिए जाशिक रूप से दोषी हैं कि नदीन लपर्गण 
प्राय, लाथिक पद पर इतना जोर देते है जितना नागी देना चाहिए। सती 
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थ्व 
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हमारे पास हर वक्‍त न तो इतना समय, स्थान तथा मौका रहता था कि प्रत्पेक 
उपादान पर उसके मुताबिक जोर देकर वात की जा सके ।' 

१०--और स्पष्ठीकरण--उस पत्र के तीन वर्ष वाद १८९३ की १४ जुलाई 
को लन्दन से फ्रास मेहरिग को एक पत्र ।लेखते हुए एगेल्स ने फिर इस बात 
को साफ किया था। उन्होंने लिखा था मावसे तथा में अपनी 
रचनाओ में वरावर इस बात पर जोर देने से चूक गया और हम सभी समान 
रूप से इसके लिए दोषी है । हम सभी इस वात को प्रमाणित करने में रूगे हुए 
थे कि आधारभूत आधिक कारणो से राजनैतिक, कानूनी तथा अन्य विचारबारा 
सम्बन्धी घारगाओं को उद्भूत देखछूग्या जाय, और उन्ही पर जोर दिया जाय 
किन्तु ऐसा करने के कारण हम यह दिखाने से चूक गये कि ये धारणाएं कैसे 
उत्पन्न होती हे। इस ज्रुटि के कारण हमारे विरोधियों को, हमे गलत समभने 
का सुयोग मिल गया। पाल वार्थ उसी के उदाहरण हे। विचारधारा सचमुच 
ही कथित विचारकारी के द्वारा चेतनायुक्त रूप से पूरी की हुई एक क्रिया है, किन्तु 
यह चेतना भूडी चेतना है। जिन वास्तविक उद्देश्यों से विचारकारी परिचालित 
हो रहा है, वे उसके लिए अज्ञात रहते हैँ, नही तो यह प्रक्रिया विचारधारा 
की प्रक्रिया ही नही होती । इसलिए वह भूठे तथा दृष्यमान उद्देग्यो की कल्पना 
करता है, फिर चूँकि यह विचार भी प्रक्रिया है इसलिए वह इसके स्वरूप तथा 
इसकी वस्तु को या तो अपने 'िशुद्ध विचारो या अपने पूरंवर्तियों के विशुद्ध 


ध्> 
जे 


विचार से प्राप्त करता है। जहाँ तक इसका सम्वन्ध हें, वह केवल विचारों को 
लेकर चलता है, और ऐसा करते सर्य वह उन्हे बिना परीक्षा (केंबे 
विचारो की ही उपज मान छेता हैं। इसके आगे कोई प्रक्रिया विचार से स्वतन्त्र 
भी है, वह इसकी खोज नही करता । सच तो यह हें कि उसे इसका मूल्य विलकुल 
स्पष्ट ज्ञात होता है, क्योकि प्रत्येक (क्रेया उसे विचार के माध्यम से मालूम 
होती है, इसलिए यह भी उसे अन्तिस तौर पर विचार पर आधारित मालूम 
होती हूं। इतिहास को छेकर जालोचना करनेवाले (706८0]089795 ) 
लोग (यहाँ पर इतिहास मे राजनैतिक, कानूनी, दार्शनिक, आध्यात्मिक 
सभी क्षेत्र जो समाज से न केवल स्वाभाविक रूप से ताल्लुक रखते हे, आ जाते 
है) अपने-अपने विज्ञान के क्षेत्र मे ऐसे मसाले प्राप्त करते हे, जो पूव॑वर्ती प्रश्नों 
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के विचारों से स्वतस्त्र रूप से वने हें, ओर बाद की पुइतो के दिमागो में विकास 
के स्वृतन्त्र सिलसिलो के जरिये गुजरे हें। यह सच है कि इसके क्षेत्र या दूसरे 
क्षेत्र के वाहरी तथ्यो का भी इस विकास पर कुछ सहनि्णयकारी प्रभाव पडा 
होगा, किन्तु यह मान लिया जाता हूँ के स्वयं यह तथ्य विचार की प्रत्रिया का 
परिणाम हैं। इसलिए हम अब भी उस विशुद्ध विचार के दायरे मे रह जाते 
हैँ, जिसने कठिन से कठिन तथ्यों को सफलतापूर्देक हजम किया हैँ। यह जो राष्ट्र 
के विधान, कानून की पद्धतियाँ तथा प्रत्येक पृथक क्षेत्र मे विभिन्न विचारधाराओं 
का स्व॒तन्त्र इतिहास द।ख पडता हैं, उससे लोग चकाचौध हो जाते हे ।' 
इसके बाद एगेल्स इसी विषय को उदाहरण के द्वारा स्पष्ट करते ह-- 
यदि लथर और कौन्विन प्रामाणिक केथोलिक धर्म से आगे वढते हुए दिखाये 
जाते हैं, या हेगेल फिख्ते ओर कट से आगे बढते हुए दिखाये जाते हूं, या रूसो 
अपने सामाजिक ठहराव के 'ेद्धान्त के द्वारा वेधानवादी योतस्किये से आगे 
बढते हुए दिखाये जाने हैँ, तो इस प्रकार की प्रत्येक व्याख्या अध्यात्म 'वेदग 
दर्शन या राजनीति के दायरे के अन्दर ही इन शेप विचारों के इतिहास में 
एक सोपान के ही रूप में दृष्टिगोचर होती है, और इस प्रकार की व्याख्या कभी 
विचार के क्षेत्र से वाहर नहीं जाती। पूँजीवादियो की यह भी एक भ्रान्त 
धारणा है कि पूंजीवादी उत्पादन अन्तिम ओर चिरन्तन ह। इस विचार को 
उपरोक्त प्रकार की व्याख्या के साथ जोडने पर यह दिखाई देता है कि सौदा- 
गरी युग के अर्थगास्त्रियों पर फिजियोकरेट और एडम स्मिथ की विजय हुई हे 
इस प्रकार इसे केवल एक विचार की विजय के रूप में दिखलाया जाता 
के इस रूप में क्रि मोजदा परेस्थितियो को सही रूप से समझकर कुछ 

कहा जाय। तथ्य तो यह ह कि यादे सिह हृदय रिचई था फिलिप ,अगस्टस 
क्रसेडो मे (ईसाइयो के धामिक जहाद) में फेसदे के बजाय मुक्त व्यापार का 
अवर्तेत करते, तो हम लोग पॉँच सौ वर्ष के दुख तथा वेहदगी से बच जाते। 
इस दिशा को, जिसका मेने यहाँ इशारा कर दिया हे, हम सभी ने उचित से कही 
कम महत्त्व दिया ओर उसकी अवहेला की । यह वही परानी कथा हैं कि पहले- 
पहल वस्तु के बजाय स्वरूप वी अचहेला की जाती हे । जसा कि में कह्त र 
हूँ, मने भी ऐसा ही किया है, और यह भूल हमे वाद को बराबर खटकी। 
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११--शासकवर्ग की विचारधारा सामाजिक विचारबारा का रूप ग्रहण 
करती हें--इस प्रकार आ्थिक नीव के साथ विचारवारा का क्या सम्बन्ध हैं, 
यह बहुत कुछ स्पष्ट हो जाता हैँ। उत्पादन प्रत्येक यूग मे (आदिम साम्यवाद 
की छोडकर) वर्ग-सघपं के आधार पर चलता रहा है। इस वर्ग-सघ्ष में जो दो 
मुख्य वग एक दूसरे के आमने-सामने शोपक और जोपित के रूप में खडे होते 
हैँ, स्वाभाविक तौर पर उनकी विचारधारा अलग-अलग होती हे; किन्तु प्रचार 
कार्य, जिक्षा, धर्म आदि विचारधारा के अगो पर प्रभाव डालनेवाले सब 
साधनों पर जासक वर्ग का एकाधिकार होने के कारण एक हद तक झोपित वर्ग 
अपने अनजान में चिरन्तन सत्य समभकर शोषक वर्ग की विचारधारा को अपनी 
समभ बेठता है, और वह उसी के अनुसार चलता है। इस प्रकार प्रत्येक युग में 
शासक वर्ग की विचारधारा यानी साहित्य, कला, कानून, राजनीति, सदाचार 
सम्बन्धी धारणा सारे समाज की धारणा का रूप प्राप्त कर लेती हे। 

१२--विचारो का अस्तित्व हवा में नही, बल्कि साभाजिक शक्तियों में-- 
हेगे७ ऐसे उडान भरनेवाले, शुद्ध भाव पर चलनेवाले दाशनिक, मैकाले ऐसे 
अहमन्य, स्वज्ञता का दावा करनेवाले साहित्यिक, लाक तथा हाव्स ने अपने ही 
यूग की परिस्थितियों से उत्पन्न विब्वारों को अपनाया, और उसे ऐसे पेश 
किया मानो उनके विचार विशुद्ध तक से उत्पन्न हुए हो। इस सम्बन्ध में यह 
भी द्रष्टव्य है कि जो अरस्त्‌ अक्सर मामलो में बहुत से आधुनिक विज्ञानो के भी 
पुरोधा और जनक माने जाते हे, वे समाज के कल्याण के लिए दासत्व प्रथा को 
अनिवार्य सम ते थे। यो तो कोई भी व्यक्ति कुछ भी वक सकता है, और कोई 
भी ऊलजडूल सिद्धान्त पेज कर सकता है, किन्तु जब तक वह विचार या सिद्धान्त 
उस युग की भौतिक जरूरतों से उत्पन्न इच्छाओ के कारण अपने को ग्रथित 
नही कर पाता, तव तक वह पुस्तको में बन्द पडा रहता हैं। एक विचार एक समय 
में अपनी ओर कुछ भी ध्यान आकपित क्यो नही कर पाता, जौर क्यों वही विचार 
दुसरे समय लोगो को पागल कर उनसे अधिक से अधिक क्रवानी यहाँ तक कि 
क्रान्तियाँ करवा छेता है, यह इसी से समझ मे आवेगा कि विचारो के साथ 
जव सामाजिक शक्तियों का गठबन्धन हो जाता है, तभी वे तगडे हो जाते हे। 

१३--देशभ क्ति के नारे के पीछे वर्गहित भी--एक छोटे से उदाहरण को 


|] 


कु 
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लिया जाय | किसी युग मे क्रूसेड, जहाद या धर्मयुद्ध जनप्रिय विचार थे, (अवश्य 
इनकी तह में आथिक सामाजिक शक्तियाँ थी, इसके ब्यौरे मे हमे जाने की 
आवश्यकता नहीं है), उस युग में इनका नारा देकर हजारो छोगो को कटवा- 
मरवा देना सम्भव था, किन्तु अब यदि कोई ऐसे नारे दे, तो वह हास्यास्पदः 
समझा जावेगा। सामन्‍्तवादी युग में सारे युद्ध मुख्यत धर्म के नारे पर ही लडे 
गये। पूजीवादी युग के आगमन के साथ-साथ जब आधुनिक अर्थ में पृथक 
जातियाँ बनी, तव लडाइयाँ देशभक्ति के नारे पर लडी गई। हम इस पहल 
पर आछोचना करने समय यह दिखलायंगे कि किस प्रकार धर्म के भगडे तथा 
सम्प्रदायो के भगडो के जरिये आथिक राजनैतिक लऊडाइयाँ लडी गई हे। 
पूजीवादी वर्ग ने देशभक्ति का नारा लगाकर अपनी सब लडाइयाँ लडी हूँ। 
देशभक्ति के अन्तर्गत वस्तु का विश्लेषण करने पर यह ज्ञात होगा कि उसमें 
समाज के सब वर्गो को यह कहा जाता है कि तुम आपसी भगडे छोडकर जाति 
के लिए कर्वानी करो तथा लडो। इस प्रकार देशभक्त प्रकारान्तर से वर्गमघय॑ 
को छिपाकर वर्ग-समन्वय का नारा लगाकर पूँजीवादी वर्ग का कल्याण करती” 
रही हैं। अवध्य कही गलतफहमी न हो, इसलिए यह बता दिया जाय कि औप- 
निवेशिक देशो में जिस देशभक्ति का नारा लगाकर साम्राज्यवाद के विरुद्ध सग्राम 
किया जाता है, उसका चरित्र मौलिक रूप से वर्ग समनन्‍्वयात्मक होने पर भी 
तथा उससे मुख्यत. औपनिवेशिक देशो के पूँजीवादी वर्ग को आथिक राजनैतिक 
फायदा होने पर भी देशभक्ति का नारा इन देगो में तब तक प्रगतिशील हैँ, जब 
तक उस नारे के नीचे साम्राज्यवाद से यूद्ध किया जा रहा है। कई मामलछो मे, 
जैसे स्वदेशी के प्रचार मे, जो देशभक्ति का एक अग है, देशी करू-कारखाने को 
फायदा होता है, यह वो प्रत्यक्ष है, क्योकि स्वदेशी का वक्तव्य यह हैँ कि देशी 
माल चाहे घटिया भी हो, उसे विदेशी माल के मुकाविले मे अधिक दाम देकर 
लेना चाहिए। इस प्रकार स्वदेशी का नारा देशी पूँजीवादी वर्ग को विदेशी 
पूँजीवादियों की प्रतियोगिता के विरुद्ध एक बहुत जबरदस्त अस्त्र देता है। 

इस युग मे देशभक्ति का नारा देकर लडाइयाँ हो रही है, और होती हे । 
इस युग मे यदि कोई धर्मवादी धर्म का नारा देकर अँगरेजो के विरुद्ध डाई करना 
चाहे, तो उसे अधिक अनुयायी नही मिलेगे। साथ ही हम यह भी जानते हे कि 
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प्राच्य देशों में पहले-पहल जब साम्राज्यवाद के विरुद्ध युद्ध छेडा गया, तो वह 
धर्म और धामिक नारो की आड मे चछा। क्रमण सम्राम की यह प्रकृति बदल 
गई और खुलकर देशभक्ति के नारे दिये जाने लगे । अब तो सीधे-सीबे आथिक 
नारे देकर शोषित जनता को उद्बुद्ध किया जाता है। हम यहाँ इस विपय पर 
नही लिखने जा रहे है कि किस प्रकार स|म्राज्यवाद के विरुद्ध युद्ध मे नारे बदले, 
हमे केवछ यही दिखाना था कि स्वयं विचारधारा में कुछ शक्ति नहीं होती। 
जब वह उस युग की समस्याओं के साथ आवयविक रूप से अपने को मुक्त कर 
पाती हूँ, तभी वह गक्तिणाली हो जाती है। 

१४--आतकवाद तथा इक्के-दुक्‍्के पूजीपतियों पर हमले की विचारधारा-- 
इसी से यह भी साफ हो जाता हे कि हमेशा ऐसा क्‍यों हुआ कि आनेवाले युग के 
ऋत्तिकारी वर्ग की विचारधारा को हर यग में वाधाओ के पहाडो का सामना 
करता पडा, और हर युग के क्रान्तिकारी वर्ग की विचारधारा को क्यो बाबा 
प्राप्त हुई तथा सधर्पों के बीच से होकर आत्म-अ्रसार करना पडा। ज्योही 
गोपित वर्ग में कुछ भी असन्तोप की यूष्टट होती है, ज्योही वह कुछ अस्पप्ट 
रूप से ही सही, यह सम कने रूगता हैँ कि ईग्वर ने ऐसा उनके माथे पर नहीं 
लिख [देया हे कि वे पददलित ही रहे, त्योही उनमे एक अस्पष्ट विद्रोह भावना 
उत्पन्न होती है। पहले यह (विद्रोह भावना उस पद्धति को नही देख पाती जो 
उसे सता रही है, इसलिए इक्के-दुक्के पूजीपतियो पर या साम्राज्यवादियो पर 
हमले होते हँँ। पूजीपतियो की सम्पत्ति या सरकारी सम्पत्ति नष्ट की जाती 
है। स्वाभाविक रूप से ऐसे इक्के-दुक्के हमलो से पद्धति को कुछ क्षत्ति नहीं 
पहुँचती, अवध्य इन हमलो के कारण भी पद्धति को कुछ सेंभलना पडता हैं और 
एक तरफ भयकर जुल्म करते हुए भी दसरी तरफ वह अपने में कुछ सुधार 
करने के लिए वाध्य होती है। राजनैतिक स्वाधीनता सम्राम की भाषा में इस 
विचारधारा को आतकवाद कह सकते हैँ, तथा समाजवादी सग्राम की दृष्टि 
से यह यूग कल-कारखानो पर तथा पूजीपतियो पर इक्के-दुकके हमलो का युग 
है। इस युग मे यही विचारधारा होती है, तथा इसके अनुसार काम करनेवाले 
राष्ट्रीय वीर तथा कर्ंवीर समझे जाते है। जहाँ तक वीरता का सम्बन्ध हैं, 
“इनमें इसकी कमी नहीं होती, किन्तु इसके कार्यो के दायरे में कुछ अधिक अप्र- 
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गति नहीं हो सकती, यह स्पप्ट है। ऐसे युग की विचारधारा मे एक विचार यह 
भी होता है कि हमे सफलता से कोई भतलव नही, हमे तो कुर्बानी करनी है 
आत्मवलिदान करना है, मिट जाना हे। इस युग में यह विचार स्वाभाविक 
हूप से एक वहत जरूरी विचार होता हे, यदि इस प्रकार के विचार न हो तो 
अन्धार्धुध इक्के-दुक्के हमले भी न हो पाव। 
धीरे धीरे यह अस्पप्टता का युग चला जाता हैँ। जुल्म करनेवाले पुलिस- 
बालछे के पीछे, कल कारखाने के वैयक्तिक मालिक तथा मेंनेजर के पीछे साम्राज्य- 
वादी राष्ट्र तथा पँजीवादी पद्धति दिखलाई पडने लगती है, तदतुसार सम्राम की 
पद्धति में और विचारों में परिवर्तन होता हे। इस प्रकार समाजवादी विचारों 
की उत्पत्ति होती है, जो हमे सर्वहारा के अधिनायकत्व के जरिये होते हुए वर्ग- 
हीन समाज तक सोचने में समर्थ करती है। 
१५--विचारधारा का सर्वाग धुन्दर विउलेषण क्या है ? इसी प्रकार विचार 
सामाजिक परिस्थितियों के साथ सयुकत होकर वलगाली होते हुए आगे बढते चले 
जाते है, किन्तु जैसा कि एगेल्स के पत्र से ज्ञात होता हूँ, इन विचारों को ए 
तरफ तो सामाजिक आ्थिक परिस्थितियों से सयुक्त करके दिखाना सम्भव हें, 
दसरी तरफ बिलकुल इन परिस्थितियों से बेखवर होकर और उन्हें न छूकर 
पुन विचारों से ही इनको प्राप्त करना सम्भव हूँ। वुजुआ लेखकों ने बरा- 
बर विचारों का जो इतिहास लिखा है, उसमें विचारों को विचारों से ही संयुक्त, 
कर तथा उन्ही से उद्भूत करके दिखलाया है। इसके विपरीत पूर्वतन विचारों 
की विठकुल अवज्ञा कर विचारों को उस समय की आथिक, सामाजिक परिस्थि- 
तियो से ही उद्भूत करके दिखलाने का प्रयत्न किया जा सकता है; किन्तु सच 
तो यह है कि मामला इतना सीया नही है। जो त्या विचार आता हैं, वह चाहे 
कानन में हो, चाहे कला में, चाहे साहित्य में, और वह चाहे अपने लिए सर्व- 
वन्धन विमक्ति का कितना ही दावा करे, और अपने को सोलहों आने बुत- 
जशिकन बतलावे, फिर भी उसे अपने को पहले की विचारधाराओं के परिप्रेलित 
में दिखलाना पडता हैँ, यदि वह ऐसा न करे तो वह उस युग में किसी की समझ 
मे नहीं आ सकता। बताया गया हैँ कि आइन्स्टाइन का सापेक्षवाद बहुत ही 
क्रान्तिकारी सिद्धान्त है, किन्तु कल्पना की जाय कि यदि त््यूटल और आइन्स- 


नि कि 
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स्‍्टाइन के बीच मे जो कुछ भी आविष्कार हुए, उन्हे यदि भुछा दिया जाय तो 
कया आइनस्टाइन के सिद्धान्त को कोई समझ सकता था ? सच तो यह है 
उस हालत में इस सिद्धान्त के प्रतिपादन की नौबत ही न आती) इसलिए यदि 
कोई वैज्ञानिक, कलाकार, साहित्यिक समाजब्ञास्त्री, आथिक, सामाजिक परिस्थि- 
तियो को भूल जावे, किन्तु अपने विचार के पहले आये हुए विचारों के परि- 
प्रेक्षित में अपने विचार को स्पष्ट करके खडा कर सके, तो उसे लोग समभ लेगे। 
उस हालत में वह वैज्ञानिक कलाकार, साहित्यिक, समाजचगञास्त्री अपने अतजान 
में बहुत सम्भव हूँ अपने युग की आर्थिक सामाजिक परिस्थितियों के प्रति भी 
सच्चा रहे, क्योंकि आख़िर पू्वंतन विचार क्या थे ? वे पहले की आथिक सामाजिक 
परिस्थितियों के तथा उन परिस्थितियों से उठनेवाले विचारो के प्रतिफलन तो 
थे। इसलिए किसी विचार का सही और सर्वाग सुन्दर विश्लेषण वही होगा 
जिसमे उस विचार की समकालीन सामाजिक, आशथिक परिस्थितियो के साथ उस 
विचार का मिलान किया जाय, साथ ही पहले के जो विचार थे, उनसे भी उसको 
सयुकत किया जाय। 

१६--विचारधारा के स्वरूप को समभने के लिए पहले के विचारो को 
समभता ज़रूरी--किन्तु असल मे वास्तविकता और भी जटिल है। एक विचार 
के लिए यह जरूरी नहीं कि वह केवल अपनी काइन के पूर्वतन विचारों से 
सयुकक्‍त हो। विचारधारा वाला ऊपरी ढाँचा हमारे मन मे भले ही प्रकोष्ठो में 
बटा हुआ हो, सजीव रूप में वह एक दूसरे मे इतना अनुप्रविष्ट हैं कि उसे विलकुल 
अलग करने की चेप्टा करना बहुत कुछ काल्पनिक हैँ। कानून को लिया जाय, 
इसका सदाचार की धारणा से विशेषकर शासकवर्ग के सदाचार की धारणा से 
बहुत घनिप्ठ सम्बन्ध हे। स्वाभाविक रूप से सदाचार अर्थात्‌ गासकवर्ग के सदा- 
चार की धारणा मे प्रत्येक तब्दीली के साथ साथ इसे अपने पैतरे बदल देने पडते 
हैं, किन्तु यह प्रकिया हमेणा जल्दी जल्दी नही होती | किसी क्षेत्र मे यह परिवततेन 
जल्दी होता है और किसी क्षेत्र में रकः रुककर। जिस समय शासकवर्ग किसी 
बडी विपत्ति मे, जैसे लडाई या क्रान्ति के भँवर मे, फंस जाता है, उस समय 
बहुत जल्दी वह अपने कानून को सदाचार के सिर पर से होकर बदल छेता 
है। आम तौर से गान्ति के समय पूजीवादी वर्ग सम्पत्ति तया जीवन की पवितत्रा 
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को स्वीकार करता है; किन्तु लडाइयो तथा ऋ्रान्तियों में जो तरह तरह के रेगु- 
लेशन आडिनेस, सामरिक कानून आदि काम में आते हे, उनमे सम्पत्ति और 
जीवन सम्बन्धी, शातिकालीन सदाचार को नहीं माना जाता। उस समय 
राप्ट्र किसी भी व्यक्ति के मकान पर कब्जा कर सकता है, किसी व्यक्ति की 
एकत्र की हुई रसद को जब्त कर सकता हैं। इस प्रकार कानून के रूप में जो 
रेगुलेगन आदि आते हूं वे गान्तिकालीन अपने मानदण्ड से भी कोई कानून नही 
होते। इन रेगुलेशनो के समर्थन मे जो विचारधारा पेश की जाती है, उसमे झान्ति- 
कालीन तत्सम्बन्धी विचारधाराओ का निराकरण होता है। किन्तु फिर भी इन 
रेगूलेशनो, आड्नेस आदि को समभने के लिए हमे शासकवर्ग की आर्थिक, 
सामाजिक परिस्थिति के साथ साथ उसके सदाचार तथा अन्य बहुत सी बातो 
को समभना पडेगा। वात यह हैं, जासकवर्ग का सबसे मूलगत सदाचार या 
यो कहिये उसके सदाचार का मूलगत आधार यह हैँ कि वह अपने को घासक- 
बर्ग के रूप मे कायम रख सके। यह सब होते हुए भी उसे जो आ्डिनिन्स आदि 
के रूप मे कानून का ढकोसला रचना पड़ता हे, और विशेष अदारूत आदि 
की स्थापना करनी पडती हे, उसका कारण यह हें कि ऐसे समयो मे बहुत बुछ 
नग्न रूप में सामने आने पर भी झासकवर्ग को अपने ही द्वारा सृजित पहले के 
सौर तरीको, रीति रिवाजो, कानूनी नुक्तो का कुछ न कुछ खयाल जरूर रखना 
पडता है। यदि हम इन आइडिनेसो को केवल गासकवर्ग के ऊपर आई 


25 
दि अकाल 
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विपत्ति से समभने की चेष्टा करे, तो वह ठीक हूँ, किन्तु ऐसी हालत में भी बह 
जो भरसक अपने कानूनी तरीकों या /?077720८५ को निभाने की कोशिश 
करता हैं, इसे हमे उसके इस सम्बन्धी पहले के तौर तरीकों तथा [70%779]805 
के जरिये समभना पडेगा। विचारवारा अर्थात्‌ सजीव विचारधारा से अवध्य ही 


774 
शा 


उस कार की आविक, सामाजिक परिस्थिति तथा किसी न किसी सजीव वर्ग 
का सग्बन्ध होता है, किन्तु विचारधारा को जो किसी विज्येप स्वरूप प्राप्त होता 


ऊ उसलने साध पक अक 7 चचारधानराऊइ ++७४- 8 ॥ के स्व॒मप हा कला सम्नन्ध हम ड्स 
हैं, उसके साथ पहले की विचारधाराओ के स्वन्थी का सम्बन्ध है। उस सम्बन्ध 


ख़्न््यू 


को जानने पर ही स्वरूप पूरे तरीके से समल्‍; में आयेगा। 
१७--पूढ शब्दजाल की आड़ में उदीयमान विचारधारा आ सकती ह-- 


5 समाज कक इफ८ पानवर्ग न्ध्य्कि की ओटपी अआजपधल क्किय ४+ + दर कक वाल कर 
उसे समाज मे दा प्रधानवन हालत हू, उसा दस्त किसा दस आर काल मे दा 
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विचारधाराएँ भी होगी। फिर भी प्रत्येक वर्ग मे उपवर्ग हे, इसलिए इन दो 
विचारधाराओ के अन्दर बहुत सी अन्य विचारधाराएँ भी होगी। शासकवर्ग 
शासितों के पक्ष की विचारधाराओ को दवायेगा, यह कोई आइचर्य की वात नही 
है। इसलिए अक्सर क्रान्तकारी विचार॒वारा को गूढ अब्दजाल के आवरण में 
छिपकर आना पटा। एगेल्स ने इसका एक अच्छा उदाहरण दिया है । वे लिखते 
है हेगेल के शिष्यो ने एक ओर तो प्रत्येक धामिक विव्वास को तीज समालो- 
चना की कम्तोटी पर कसकर उसको अग्नि परीक्षा ली, और इस प्रकार ईसाई 
धर्म की प्राचीन इमारत को जड तक हिला दिया, और दूसरी तरफ उन्होने 
जमंनवालो के सामने ऐसे साहसपूर्ण राजनैतिक सिद्धान्त लाकर रखें, जिनको 
सुनते का अभी उन्हे मौका नहीं मिला था, और प्रथम फ्रेन्च राज्यक्रान्ति के 
वीरो की स्मृति की गरिमा के पुनरद्धार करने की चेप्टा की। जिस गूढ दार्शनिक 
भाषा में ये विचार व्यक्त किये जाते थे, वे एक तरफ लेखक तथा पाठक दोनो 
को बछ अम में डाल देते थे, फिर भी साथ ही उनमें समान रूप से सरकारी 
सेन्सरो की आँखों में धूल झोकने की सामर्थ्य होती थी, और इस तरकीब से 
नवीन हेगेलीय लेखको को लिखने की वह स्वाधीनता प्राप्त हुई, जो साहित्य की 
दूसरी सभी गाखाओ के लिए अजात थी।* कहना न होगा कि इस प्रकार जो 
ऋरान्तिकारी विचारों को पहले पहल आड लेकर आना पडता है, इसका कारण 
शासकवर्ग का विरोध हैं। 

१८--सरकारी धर्म पर हमले को आड मे राजनंतिक युद्ध--इस प्रकार 
नवयुग की विचारवारा के प्रचारक का एक कर्तव्य यह भी हो जाता है कि वह 
ऋलन्‍तिकारी वर्ग को शासक ओर ओोपक वर्ग की विचारधारा तथा दृष्टिकोण से 
काटकर अलग कर दें, और उसे ऐसा समर्थ कर दे कि वह अपने दृष्टिकोण से 
सारी बातो को देखे, न कि शासको के दृष्टिकोण से। चू कि ऐसा करने मे शासकवर्ग 
बाबक होता हैं, इसलिए प्रत्येक देश मे प्रगतिणील विचार को न माल्म कौन 
कोन सी आड लेकर आना पडता है। जैसा कि बताया गया हे, वह धर्म की 
आड लेता है, तो कभी पुनरुज्जीवनवाद (रि८ए।एश।»7॥) की, तो कभी गूढ 
वाग्जाल की। जो हो, इसीलिए प्रत्येक राजनेतिक आथिक लड़ाई अनिवार्य लय 
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से विधारा के क्षेत्र में लडाई होने के लिए बाध्य हैं। जिस समय लोगों मं 
वर्म विध्वास बहुत प्रवल होता हैं, उस समय धर्म के अन्दर से भी यह छडाई 
चत्गाई जाती है, क्योकि इसी उपाय से लडाई जल्दी जोर पकडती है। एगेल्स ने 
यह दिखलाया हैं कि इतिहास में ऐसे बहुत थे उदाहरण हे कि ऐसे देशों में 
जहाँ एक सरकारी धर्म था, साथ ही राजनतिक आन्दोलन पर रोक-टोक थी, 
वहाँ सरकारी जक्ति के विरुद्ध अधामिक तथा खतरनाक विरोध ने आध्यात्मिक 
तानागाही के विरुद्ध स्वार्थ-लेघहीन धामिक विचारो के संघर्ष का पवित्र वाना 
पद्रनकर लडाई छेडी। बात यह हैं कि ऐसी बहुत सी सरकारे जो अपनी 
कार्रवाइधों पर जरा भी समाल्ोचना नहीं वर्दास्त कर सकती, वे भी जनता के 
ध्षाभिक पागलपन को उभाइने ओर शहीद पैदा करने के पहले हिचिकिचाती 
है। इस प्रकार १८४० में प्रत्यक राप्ट्र मे या तो रोमन कंथोलिक या प्रोटेस्टेट 
सम्प्रदाय या दोनो उस देश के कानून के अपरिहार्य अग समझे जाते थें। फिर 
प्रत्येक राष्ट्र में इन दोनों में से किसी सम्प्रदाय के पादरी या दोनों वे पादरी 
सरकार की नोकरणाही तामजाम के अनिवार्य जग थे। इसलिए प्रोटेस्टेट और 
वौथोलिक कट्टरता पर हमला या पुरोहितताद पर हमल्ण करना उस जमाने में 
गसवय सरकार के विरुद्ध एक छिपा हमला था। 
१९--समाज की उत्पादन शक्तियों महत्त्वएर्ण--विचारथ।रयाओ का 

कितना भी महत्त्व हो, और जो कुछ हमने ऊग्र लिखा उससे स्पप्ट है कि उनका 
मह्त्व बहत जधिक हूँ, किन्तु फिर भी जावारगत तथ्य यह है कि समाज छा 
सतत रिक गठन फंसा होगा, एसका निर्णय बाहा प्रकृति जौर समाज के पारतप- 


ञ हरि पु 


टिक सम्बन्ध थाना समाज का सोतक उत्याइन-शावनयां की अतख्था से न्गीले 


2) य्यःः [श्यन हा थर्ड अधि हट का 
शव 8 । उसमे मे जो स्वरूप परिः शवता क् कक्ष भा इन्‍्परादन व दाजाया +ै 
022 व 503 “० कि जाओगे सननताण बल पार के दि क्या धासनदीरड 
गत से दाता हू। हसे इससे भा जाग बटतार बल जप क्ष भता शबाद घारर पारा 
कि क्र ् है शक: रा नव जका-तमन्‍्मकानके 
गग्यर्योी की हे जसलरप नहा क॒ बारत बे साझा रसाए एझशाः तथा पारसपा 
लिपणए एज एनि के पाये मे ज़ी दी एप य हु. इनिाा था मारा पपा+ ऋउर 
फ़््जाएए छुस टाकू के रापन स /  त्राया रक्त #, ४£एइर बज्ष दायरा प्रगन नया; 
न #%. ७ 
समा हक) १०2६ 


रख हद, + ञ ज 
 छीच धाररपररिक़ साग्तन्थ ई>्किललल अल है ७ अजशजप जम 
/ झा चख एदृइएसमबा रुक शमाइदठू्तय रा पद श्न््। ड्स सर दरलए़ श या इ्रज़्ना 
काम & 


| 


ब्या (मल #.० 7७ की जनम त्कमक 9 ऋमयना पी कर्क नकुप्कमनकनीयन जे बट ०३ 
खाट वा बच्चसारणादउ्छा का आअराए जावक नाछाशण दास क्ीपू अगर 7॥ 
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सकता है, किन्तु जैसा कि हम पहले बता चुके हू, एक विचारधारा जनता : 
वर्गविणेष द्वारा गृहीत हो जाने पर आ्थिक नीव को भी प्रभावित कर सकती ; 
ओर उसकी प्रगति में वाधक या साधक हो सकती है। 
२०--राजतत्रवादियो की गुटबन्दी की पृष्ठभूमि में वर्ग स्वार्थ--माक्से 

अपनी सुप्रसिद्ध पुस्तक '१८वी बूमेर' में उस समय के राजतत्रवादियों के अन्दर 
दो गुटो अर्थात्‌ कानूनवादी (,८807750) जो छोग ब्रबेन वश का पुनरुद्धा 
चाहते थे, ओर ओरलियनवादियो का विग्लेपण करते हुए विचारवारा ओर आधि 
हितो का कया सम्बन्ध होता है, इसका सुन्दर दिग्दर्शन कराया हैँ। उन्होने उस 
बहुत स्पष्ट तरीके से प्रमाणित कर दिया कि जिस कारण से राज्य के दो दावे 
दारो के ये दो गुट अलूग थे, वह उनकी विभिन्न शैली की राजभक्ति नही, बलि 
इनके पीछे विभिन्न वर्गहित था। ब्रुबंन वश के जमाने में विशाल भूसम्पत्तिग्ान्‍् 
लोगो ने अपने पुरोहितो तथा अन्य पिछलगुओ के साथ जरासन किया था। ओ'ः 
लियन्स वश के अधीन उच्च बेक पूँजीवादी, थोक व्यापारी, बडे पैमाने के [उद्योर 
वन्धो के मालिको ने यानी पूँजीपतियो ने अपने वकीलो तथा वक्‍ताओ के सा 
राज्य किया था। इस प्रकार कानूनवादी राजतत्रवादी जमीन के मालिको अर्था 
ताल्लुकेदारों के पुस्त-दरपुस्त चले आनेवाले शासन के प्रतिनिधि थे। इस 
अकार जूलाई राजतत्र उन नये पूंजीवादियो के जो एकाएक धनी हो गये थे, अन 
धिकारी जासन का प्रतिनिधित्व करता था । इसलिए जो बात इन दोनो राजतत्रवाः 
गुटों को आपस में मिलने नहीं देती थी, उसका आधार कोई कथित सिद्धान 
नही या, बल्कि इसके लिए उनके अस्तित्व की भोतिक अवस्थाएँ, [दो विभि' 
तरह की सम्पत्तियाँ, शहर और देहात की पुरानी दुग्मनी तथा पूंजी और भूसर्म्पा 
के बीच की होड जिम्मेदार थी। हॉ, इसी के साथ इस बात से कौन इनका 

करता है कि पुरानी स्मृतियाँ, वेयक्तिक दुब्मनियाँ, भय और आशाएं, कुसस्का 

ओर अन्तियाँ, सहानुभूति ओर विरोध की अनुभूतियाँ, विश्वास, धर्म औ 

सिद्धान्त की वाते (जिनके द्वारा वे राजतत्रवादी होते हुए भी विभिन्न राजव 

से बेचे हुए थे) भी अयनी जगह पर काम करती थी। सम्पत्ति के विभि: 

स्वर्पो तथा अस्तित्व की सामाजिक अवस्थाओ पर अआन्तियों, विचारशैलियो तश् 

दृष्टिकोणो का एक विशेपरूप से बना हुआ, और स्पष्ट ढाँचा खडा होता है 
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र वर्ग सघ्ष केवल आधिक, राजनैतिक क्षेत्र मे ही नही बल्कि विचारधारा के 
सभी क्षेत्रो में व्याप्त है। लेखकगण, सिद्धान्तवादीगण कलाकारगण--सभी 
विचारधारा के क्षेत्र मे चलनेवाले वर्ग युद्ध में प्रत्यक्ष या परोक्षरूप से, छिपे या 
खुले रूप में हिस्सा लेते हे ॥ऐसा समझना गलत हैँ कि कोई भी लेखक कलाकार 
या साहित्यिक विचारधारा के क्षेत्र में चलनेवाला इस सघधय में निरपेश् रह सकता 
हैं। जीवित विज्ञान, जीवनुप्रद कला, तथा वस्तुवादी दर्शन सभी अपने अपने ढग 
से परिवतेन के लिए चलनेवाले इस सघर्प मे हिस्सा लेते हे। जो भिन्न भिन्न बाद- 
विदाद बलते रहते हैँ, उनके स्पष्टीकरण की प्रक्रिया में विचारधाराएँ एक न 
एक रूप में हिस्सा लेती हे।' इसलिए सामाजिक जीवन के एक सबन्विक्षण में 
(ओर बारीकी से दन्द्वात्मक न्याय के तरीके से देखा जाय तो प्रत्येक क्षण ही 
सन्धिक्षण है) कला, साहित्य, विज्ञान, दर्शन सभी के दो हिस्से हो जाते हे! एक 
हिस्सा तो पुराना राग अलापता है, अपने स्वर्ग को पीछे देखता हैं, दूसरा नये 
युग का गीत गाता है। 

२२--प्रतिक्रियवादी विचारो के रूप--पुरानें की तरफ घसीटने के कई 
तरीके हैे। एक तो साफ साफ यह कहा जा सकता हैं कि नये युग का नारा 
गलत है, क्योकि पुराने जमानो में जो बुछ भी भला हो सकता है, सब आ चुका 
है, आगे के युग का आवाहन करना उच्छुड्डऊता है। इसको हम विचारधारा 
के क्षेत्र में [,99022 962 (चलने दो) का सिद्धान्त कह सकते है। 
दूसरा सत यह मानता हैँ कि इस यूग में कुछ चुटियाँ हे, वल्कि वह इस अस- 
तोष को स्वर भी देता है जो समाज के अन्तस्तल मे उबल रहा है, किन्तु वह 
किसी न किसी प्रकार के पलायनवाद का अवलम्बन कर प्रचलित |विपमता 
तथा असल्तोष की ओर से मुह फेर लेने का नारा देता हैं। निम्नमध्यवित्तवर्ग 
में जो बेगला बनेगा न्‍्यारा' या कही हम अलग जाकर अपनी कोपडी किसी नदी 
के किनारे बवायेगे--जन कोलाहल से दूर शान्ति मे रहेगे, चिडियाँ हमे जगा- 
येगी और वे ही हमे थपकियों देकर सुला देगी--इस प्रकार के जो विचार काव्य 
के रूप से प्रिय हैँ वह इसी प्रकार के मतवाद का एक नमूना अथवा अभि- 
व्यक्ति हूँ। 

'इ्सी प्रकार के एक मतवाद में वास्तविक जग्रत्‌ को ही अस्वीकार कर-- 
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माया बताकर--सतोप के परमसुख का प्रचार किया जाता हे । इसी तरह की एक 
दूसरी विचारधारा यह है कि दुनिया में जो कुछ विषमता हैँ, वह रहेगी, किसी न 
किसी रूप में लोग एक दसरे के अधीन रहेंगे, 'चेरी छोडि न होउब रानी, अतठय 
चलो हम इस टटा प्रतान दुनिया से उदासीन हो जायें, हमे इसमे क्या करना 
है। ये विचार देखने में तो दार्शनिक दायरे के मालूम होते हे, किन्तु इनकी 
अन्तर्गत वस्तु के रगो के विघ्छेषण से यह स्पष्ट ज्ञात हो जाता है कि ये 
विचार वर्मयुद्ध के हथियारों में है! 

२३--प्रतिक्रियावादी विचारों के साथ लड़ाई ज्रूरी--इसलिए एक 
ऋत्तिकारी समाजजास्त्री इनकी ओर से न तो बेखबर ही रह सकता है, ओर 
न इसकी अवहेला ही कर सकता है। प्रगति के लिए लठाई एक त्तरफ जहाँ 
समाज के आश्थिक, राजनेतिक ढॉँचो को बदलने के लिए हैँ, दूसरी तरफ वह 
वर्तमान शञासकवर्ग की विचारधारा को सिहासनच्युत कर। उसकी जगह पर 
तये युग की क्रान्तिकारी विचारधारा तथा दृष्टिकोण को अभिषिक्‍त करने के 
लिए है। अक्सर यह कहा जाता है कि जब कोई क्रान्ति होने को होती है, 
तो उसके अग्रदत के रूय से नई विचारधारा आती हैँ, वह विचारधारा नये सग 
पर अपना सिक्‍का धीरे धीरे जब बंठाकर जमीन तयार कर लेती हे, तभी सारी 
अव्यवस्था तथा अनिय मितता को चीरकर क्रान्ति का पो फटता ह। इसके उदा- 
हरणस्वरूप न मालूम क्‍या क्या कहा जाता हे। उनसे से एक बात ही जाय। 
१७८९ की फ्रेंच राज्यकोन्ति के पहले वात्ठेयर, रूसो, दिदरो इत्यादि आये थे। 
जब इनके विचार जनता मे प्रचारित हो गये, तेभी फ्रेच राज्यकान्ति हई। ऊपर 
से तो एसा ही माल्म होता है, किल्‍्तु वस्तुस्थिति कुछ ओर ही है। १७८९ के 
बहुत पहले ही फ्रास में उत्पादन-पद्धति सामन्तवादी से बदलकर पूंजीवादी हो 
चुकी थी यानी होती जा रही थी। वात्टेयर, रूसो इत्यादि केवन्द उसी के फल- 
स्वरूप तथा मानों'उसी नई उत्पादन पद्धति या उत्पादकवर्ग का प्रतिनिधित्व 
करने के लिए उत्पन्न हुए थे। उनको जो अश्वुतपूर्व जनप्रिण्ता प्राप्त हुई, उसवग 
कारण यही था कि उन्होंने उस समय के उरीयमान किन्तु अभी तक पददलछित- 
वर्ग के विचारों को एक सुन्दर स्वरूप में रव दिया। आशिक लेन्र मे जो बातें 


री 


स्वीकृत तब्य के रूप मे हो चुकी थी, किन्तु फिर भी जो अनी नामन्तवादी अऐटे 
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के छिलके के अन्दर पडी पडी कराह रही थी कि विस्फोट हो, वाल्टेयर आदि 
ते उन्ही की दुन्दुभि साहित्य और दर्शन के क्षेत्र मे वजा दी। इस प्रकार उन्होने 
पुरानी विन्ञारधारा के साथ लोहा छेबे का मोर्चा सँभाल लिया। 

'. २४--आक्सफोर्ड गोष्ठी की प्रतिक्रियावादी [विचारधारा--सुप्र सिद्ध वैज्ञा- 
निके लेवी ने सामाजिक विकास का वैज्ञानिक विवेचन करते हुए चतंमान योरप 
प्रर उपरोक्त विचारों को लागू किया। वे लिखते हें कि आक्सफोर्ड गोप्ठी ऐसे 
लोगो का समूह है जो वर्तमान सामाजिक गक्तियो को किसी सही तथा बुद्धि- 
सगत रूप में योजनात्मक तरीफे से चलाने के विषय में हार मान चुके है, और 
अब वे रहस्यवादी नियत्रण की प्रतीक्षा कर रहे हे। समाज में जो विपमता, 
गरीबी तथा दुख हैँ, उनसे मूंह मोडकर वे निष्क्रिय रूप से एक ऐसी जर्क्ति 
से जो वृद्धिमान्‌ तो है, किन्तु जिसने हमे लाकर इस आफत में पठक दिया हैं' 
पथ-प्रदर्शन चाहते हे। ऐसे हो छोग नेता का अनुसरण करो' नारे को आसानी 
से ग्रहण कर छेते हें। ऊपर हमने प्रतिक्रियावाद की जिन विचारधाराओ को 
गिनाया है, उनमे लेवीवणित आक्सफोर्ड गोष्ठी की विचारधारा भी आ जाती है, 
क्योक्ति यह एक तरफ तो अकर्मण्यता और दूसरी तरफ असहायता का प्रचार 
करती, है। स्पष्ट रूप से आवसफोई गोप्ठी की विचारधारा ह्वासशील पूँजीवादी 
वर्ग की विचारधारा है। उच्च विचारों की आड में यह एक तरफ तो पूजीवादी 
वर्ग की आत्मप्रवचत्ता का प्रतीक है, दूसरी तरफ यह गोषित वर्गों की विद्रोह 
भावना को वाक्यो के मेघजाल मे आवृत कर देना चाहती है। 

'. २५--कऋाषन्तिकारी विचार निष्पक्ष नहीं--इसलिए जिस समय समाज में 
परिवरतेन की आवश्यकता बहुत जोर से अनभूत हो रही हो, उस समय विचार- 
धारा के नेताओ अर्थात्‌ छेखको, कवियो, कलाकारो, सम्पादको आदि के कर्त्तव्य 
स्पष्ट है। उन्हीं पर इस बात का भार हैँ कि वे सही तौर पर भूतकाल को 

पढे ,भव्रिष्य के सम्बन्ध में परिष्कृत दू ब्टिकोण पोषण करे, और तदनुसार वर्तेमान' 
मे अपनी वाणी,सुनावे (अपनी से मतलब व्यक्तिविशेष की नहीं है--वह तो 
बहुत॑ ही गलत होगी) बल्कि अपने विशेप मुकुर में प्रतिफलित प्रगतिशीरूधारा 
की वाणी सुनावे । जेसे ऋान्‍्तिकारी का यह कार्य नही है कि वह केवल दुनिया की 
व्याज्य करता फिरे, उसी प्रकार प्रगतिशील, कला, विज्ञान, साहित्य, सगीत सभी 


ही 
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का कर्तव्य इतना ही नही हैं कि वह समाज की व्याख्या करे, बल्कि उसको 
परिवर्तित करने में हाथ भी बटावे। ऐसी हालत में विचार विचार के लिए वाला 
विचारविलास हमारे लिए उपयोगी नही हो सकता। कला कला के लिए इत्यादि 
नारे भी इसी कसौटी पर कसने पर गलत साबित होगे। जीवन के कुरूप तथ्यों 
से मुँह फेरकर कल्पना-राज्य मे रगीन बादलो के पृष्ठ पर विचरण करना क्रान्ति- 
कारी कला अथवा साहित्य का उद्देश्य नही हो सकता। जीवन में सौन्दर्य के 
साथ साथ कुरूपता की स्वीकृति ऋन्‍्तिकारी कला में अनिवार्य है। केवल गेषोक्त 
स्वीकृति से ही काम नही चलेगा, क्रान्तिकारी कछा और साहित्य में इस कुरूपता 
के विरुद्ध लव्ने की, उससे लोहा लेने की तथा उसको परिवर्तित करने की अनु- 
प्रेरणा आवध्यक है। इन बातो के बगैर न तो कोई क्रान्तिकारी कला ही हो 
सकती है, और न क्रान्तिकारी विज्ञवारधारा ही। जीवन के अँधेरे पहलू से इन्कार 
करना, या जवर्दस्ती उसे अस्वीकार करना क्रान्तिकारी विचारधारा या कला का 
कार्य नही है। 

२६--शुद्ध गणित के सिद्धान्तो के पीछे भी साभाजिक परिस्थितियॉ--कदा- 
चित्‌ हम अपने विपय से कुछ दूर चले गये, किन्तु यह बात स्पष्ट ही हो गई 
कि नीव के साथ ऊपरी ढॉचे का सम्बन्ध क्या है, तथा ऊपरी ढॉँचा किस प्रकार 
तरह तरह का रूप ले सकता है। विचारधाराएँ, यहाँ तक कि अत्यत वैज्ञानिक सूक्ष्म 
विचारधाराएँ, कैसे आर्थिक, सामाजिक कारणो से उत्पन्न होती हे,इसका एक बहुत 
ही महत्त्वपूर्ण उदाहरण विजुद्ध विज्ञान के क्षेत्र से लेवी ने दिया हैं। कहा जाता 
है कि गणित एक बहुत सूक्ष्म विज्ञान है, और उसमे चूंकि केवल प्रतीको से सम्बन्ध 
रहता है, इसलिए गणितज्ञ पर किसी प्रकार का बाहरी प्रभाव नही पडता। 
वह तो एक निस्पृह्ठ तपस्वी हे, जिसे देशकाल से कोई सम्बन्ध नहीं। यह गात 
कहाँ तक सही है, यह देखा जाय। इसी गणित विज्ञान का एक सिद्धान्त है, जिसे 
सम्भावना का सिद्धान्त कहते हे। सक्षेप में यह सिद्धान्त इस सम्बन्ध का एक 
औसत सिद्धान्त है कि क्‍या होने जा रहा है, और क्या होगा। इसलिए यह कहा 
जाता है कि यह सिद्धान्त तकंगास्त्र का एक अग है, और कंसे क्‍या होगा, इसका 
एक दृष्टिगत सिद्धान्त हैं। लेवी ने दिखलाया है कि नुकसान के लिए बीमा एक 
स्वीकृत तरीका था। ईसा के पूर्व पाँचवी सदी में एथेन्स में बेक थे, और , खास 
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खास व्यवहार में सूद की दर बँधी हुई थी। बीमा का जो पहला उदाहरण इत्ति 

हास में पाया जाता है, वह ३२४ ई० पू० का हे। एक ग्रीक एन्टीमिनिस ने 
गुलाम के मालिकों से गुरूमो के भाग जाने से होनेवाले नुकसातव का बीमा 
कराया इसके लिए उसने हरसाल उन गुलामों के वाजार-दर की आठ फी सदी 
का प्रिमियम रक्खा। ग्रीको में इसी प्रकार समुद्र यात्रा-सम्बन्धी बीमा का उद्भव 
हुआ। इसके अनुसार जब कोई जहाज माल लेकर रवाना होता, तो उसका 
मालिक बेकवाले को एक रकम दे देता था। यदि वह जहाज सही सलामत अपने 
यात्रा-स्थल को पहुँच जाता था, तो माल के मालिक को वह रकम सूद के साथ 
लौटानी पडती थी, और यदि वह जहाज डूब जाता था, तो वह रकम माल के 
मालिक की हो जाती थी। रोमनयग में कहेजियम या गित्ड मे जीवन वीमा 
की नियमित पद्धति थी, जिसमें यदि गिल्ड का कोई सदस्य मर जाता था, तो 
उसके परिवारवाले को गिल्ड की ओर से एक निश्चित रकम दी जाती थयी। 
औसत जब्द के अर्थ में जो अँगरेजी मे ,ए८:०४० जब्द हैं, उसकी उत्पत्ति 
लेटिन गब्द ए८।४९7[ए०77 से हुई हैं। इस जब्द का अर्थ भी बडा अजीब हूँ। 
यदि किसी जहाज की यात्रा के समय तुृफान आता था, तो जहाज को हल्का 
कर देने के लिए जिस अनुपात से उस पर हदे हुए प्रत्येक सौदागर के माल को 
समुद्र में डाल दिया जाता यथा, उसको /ए22287!णा7 कहा जाता था। 
यह पत्ता नह्ठी कि किस प्रकार इन अनुपातो का पता उस युग में लगाया 
जाता था, किन्तु इससे स्पष्ट है कि जिसको हम सम्भावना का इतिहास कहते हे, 
और जिसने पदार्थ-विज्ञान में बहुत गूढरूप धारण किया है, उसकी उत्पत्ति बिलकुल 
मामूली भौतिक जरूरत से हुई थी। लेवी ने इस पर एक लम्बा-चौडा इतिहास 
दिया है। हमे इतिहास के ब्यौरे में जानें की जरूरत नही है। सारी बात का 
सार यह है कि जब सम्भावना के सिद्धान्त की तरह एक बिलकुल सुध्म सिद्धान्त 
की जड भौतिक कारण मे है, तब दूसरी विचारधाराओ की वात क्‍या हूँ। 
लेवी ने इसको भी स्पष्ट कर दिया हैं कि जिन भौतिक आवशध्यकताओ से होकर 
यूगो के दौरान में सम्भावना के सिद्धान्त का विकास हुआ है, उनको यदि कोई 
“व्यक्ति स्वीकार करने से इन्कार करे और इस सिद्धान्त को केवल गणित क्के 
तर्को के एक सिलसिलेवार विकास के रूप में देखे, तो भी उसे यह सिलसिला 
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विलकुल सही और कार्य-कारण-रूप से सम्बद्ध ज्ञात होगा। उस हालत में 
भौतिक, आथिक, सामाजिक कारणों की जरूरत न होगी। 
२७--केवल पुर्बवर्ती विचारों से विकास स्पष्ट नहीं होतोा--इसी प्रकार 
हम प्रत्येक विचारधारा को उसकी पूर्ववर्ती वचारधाराओ से सयुक्त सिलसिलेवार 
रूप में देख सकते हे, ओर उसमे हमे किसी कडी की कमी नहीं ज्ञात होगी । 
उदाहरणार्थ मार्क्स के ही विचारों को लिया जाय। यदि हम कैन्ट से गिने 
(कोई चाहे तो इस गिनती को अफलातून के पहले से शुरू कर सकता है), वो 
उसका रूप यो होगा--काट--शेलिय, फिस्ते--हेगेल--फायरवाख--मार्क्स । 
इसी रूप में यदि विचार किया जाय तो मार्क्स के आथिक विचारो को भी इसी 
प्रकार देख सकते है । इस प्रकार हम चाहे तो मार्क्स की (विचारधारा को उदीय- 
मान सर्वहारावर्ग से अलग करके केवल विचार जगत्‌ मे ही सिलसिले के रूप से 
समझ सकते है। ऐसा करने में हमें कही किसी कडी की कमी ज्ञात न होगी, 
किन्तु प्रश्न तो यह है के एक विचार के विकास के वाद उसका आगे विकास कई 
तरह से हो सकता हूँ, किन्तु ऐसा न होकर एक खास तरीके का विकास क्यो हुआ, 
इसको हम देखना चाहे तो हमे आथिक, सामाजिक परिस्थितियों के प्रभाव को 
मानना पडेगा। कम से कम वे विचार जो' अपने युग में सर्वेमान्य हुए, उनकी 
तह में तो हमे स्पष्ट रूप से आथिक, सामाजिक परिस्थितियाँ ज्ञात होगी। प्रत्येक 
क्षेत्र में अभी यह सम्भव नही हैं कि हम यह बता सके कि अमुक विचार का 
सम्बन्ध अमुक वर्ग अथवा उपवर्ग के स्वार्थ से हैं। इसका कारण ज्ञान की कमी 
है, न कि और कुछ । ज्यो ज्यो हम एक विपय मे अधिक जावेगे त्यों त्यो हमारे 
लिए अधिकाधिक सम्भव होगा कि हम उस' यूग के विचारों को अच्छी तरह 
सम के सके, और उन्तका मिलान समाज से कर सके। 


* अं 
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१--दर्शन से समाज का सबध--दर्शनगास्त्र भी एक प्रकार की विचार- 
धारामात्र हे, इसलिए जो बाते आमतौर से विचारवारा के सम्बन्ध मे कही 
जा सकती हे, उन्ही को दर्शनगास्त्र के सम्बन्ध में भी कहा जा सकता है। 
विचारधारा सामाजिक परिस्थितियो से उत्पन्न होती हैं. यही बात दर्शन 
पर भी लागू है। फिर कोई भी दर्शनभञास्त्र तब तक जीवित दर्शनभास्त्र नहीं 
हो सकता जब तक उसके पीछे जीवित सामाजिक, आथिक अक्तियाँ अर्थात्‌ 
समाज का कोई न कोई वर्ग प्रत्यक्ष या परोक्षकप से हो। यह समभना 
महज भूल है कि दर्णनशास्त्र उडानो के समूहमात्र से वन सकता हैँ। बनने को 
एक मानी में बन सकता हूँ, किन्तु वह तब तक कोई जीवित दर्शनझ्ञास्त्र नही 
हो सकता जब तक उसका सम्बन्ध किसी न किसी गिरोह, गुट या वर्ग से न 
हो। विभिन्न वर्गों का दह्यनशास्त्र विभिन्न होता हे। दिदरो ने हाब्स पर, विज्व- 
कोष में लिखते हुए, यह जो कहा था कि विभिन्न युगो में विभिन्न सम्बन्ध 
और विभिन्न दार्शनिक होते हं,' यह प्रत्येक दर्शन और दार्शनिक पर लागू हे। 
१८९० की २७ अक्टूबर को एक मित्र सी०स्मिट को लिखते हुए एगेल्स ने ठीक 
ही लिखा था कि दर्शनग्ञास्त्र अविच्छेद रूप से राजनीति से सम्बद्ध हें।' 

२--हाब्स से काट तक सरसरी दृष्टि--इसी पत्र मे एगेल्स ने हाव्स के विषय 
मे यह दिखलाया था कि उनका दर्शनशास्त्र उनकी राजनीति से बँंघा हुआ था। 
उस यूग में सारे योरप मे निरकुश राजतत्र का बहुत जोर था, इसलिए हाब्स 
ने अपने दर्णनशास्त्र मे निरकुश सत्ता की प्रधानता का प्रतिपादन किया। इसी 
प्रकार छाक के दाशंनिक विचार अपने युग से बंधे हुए थे। वे १६८८ के वर्ग- 
समभोते के युग के व्यक्ति थे, इसलिए उन्होने निरकुश राज्यसत्ता के समर्थन के 
बजाय वैधानिक राज्यतन का समर्थत का समर्थन किया। इसी तरह फ्रेच भौतिक- 
वादीगण उदीयमान पूजीवादीवर्ग के दाशनिक थे। यह बहुत मजेदार ऐतिहासिक 
| तथ्य है कि जिस समय पूँजीवाद रगमच पर आया तो वह भौतिकवादी बाना 
२५० 
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पहनकर आया। बात यह है कि उस समय तक धर्म सम्पूर्णरूप से सामन्‍्तवादियो 
के हाथो का कठपुतछा था। सच तो यह हें कि गिर्जो के पास बहुत बडी बडी 
भूसम्पत्तिया हें। गई थी, और उनका हित इसी में था कि सामन्तवादी सम्बन्ध 
कायम रहे। पूँजीवादीवर्ग का हित इस सामन्‍्तवादी साम्पत्तिक उल्कि श्रम- 
सम्बल्धो को तोडकर नये पूजीवादी श्रम सम्बन्ध को कायम करने में था। भरा 
उस समय का धर्म इसे कैसे स्वीकार करता, इस लिए पू जीवादीवर्ग ने धर्म-विरोधी 
भौतिकवाद को अपनाया। वाल्टेयर के हाथो में धर्म विल्कुल खतम नहीं हुआ। 
उन्होंने कहा था कि यदि सचमुच ईचह्वर न भी हो तो भी हम उसकी कल्पना 
कर ले, किन्तु फिर भी उन्होने जिस मानी में ईश्वर को स्वीकार क्या, उसमे 
सामन्तवादी गिर्जो तथा पुरोहितो के लिए कोई जगह नही रह जाती थी। जब 
राजनैतिक क्षेत्र मे पूंजीवादीवर्ग की विजय हुई, और पुराने धर्म ने किसी न 
किसी रूप में अपने इस नये प्रभु को स्वीकार कर लिया, उस समय के सवसे 
बडे दार्शनिक काट हुए। जिस समय पूजीवादीवर्ग सामन्‍्तवादीवर्ग के अधीन एक 
निर्यातित तथा गोपितवर्ग था, उस समय उसकी बातचीत दूसरी थी उस समय 
वह तो समाज का मुक्तिदाता बना हुआ था, और वाकई था, किन्तु ज्यो 
- ही राजनतिक क्षेत्र में उसने सामन्‍्तवादी जञासन को उन्मूलित कर अपना वर्म- 
शासन स्थापित किया ज्यो ही उसे भौतिकवाद की आवच्यकता नही रही। अब 
उसे अपने अधीन वर्गों के शोषण पर ईव्वर और धर्म के ठप्पे की आवश्यकता 
हुई, साथ ही वह व्यावहारिक जगत्‌ में भौतिकवाद को या विज्ञान को छोड नहीं 
सकता था। काट ने अपने दर्जन मे इन दो आवध्यकताओं की पूर्ति की, इसलिए 
काट अपने युग के सबसे बडे प्रतिभाञाली दार्शनिक माने गये, क्योकि उन्होने अपनी 
अद्भुत प्रतिभा के द्वारा एक साथ इन दो आवश्यकताओं की पूथि कर दी। 
३--गुन्धर भी घर्मे ओर दर्शन के चर्गंचरित्र में विश्वासी--जान गन्थर ऐसे 
उच्छव त्तिवादी छेखद भा कुछ नहीं तो अपनी वस्तु अनयायी वर्णनल्ती के, कारण 
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से इंगलेड का एफ अलग ही जातीय गिर्जा या धर्म है। ब्गठेड का धर्म एक 
टापू धर्म है, जो उसी के काप आता हैँ। इस गिर्जे के साथ संयुक्त होकर तथ्य 
इसकी शीत5 छाया में देश का विशेष सदाचार चालू है।' धर्म जौर दर्मन की 
निष्पञ्षना के सम्बन्ध में जो आमधारणा है, वह गुन्थर की स्वीकारोक्ति से 
सम्पूर्ण से खटाई में पड जाती हूँ । । 

दर्शनशास्त्र वी वात करते हुए अनिवार्यरंप से धामिक विचारों की समा- 
छोचना था ही गई ! क्योकि दर्शन ने व्यावहारिक रूप से जीवन पर धर्म के नाम 
ही से प्रभाव जमाया हे। फिर भी हम यह चेप्टा करेगे कि इस लेख में केवल 
उन दर्शनों पर विचार करे जिनको धर्म की मर्यादा जात नही हुई, यः जो केव5 
उसके पिछलशुए या विरोब्नी का श्रेणी मे आते हे 

४--मामूछली अवसरो पर भी दर्शन का महत्त्व--दर्णन का प्रप्त वहुत ही 
महत्त्वपूर्ण हे। कर्नव्यगास्त्र की दृष्टि से इस बात को बहुत स्पष्ट तरीके से 
सममभ लेना चाहिए के दर्शन की अवहेला नही की जा सकती। यदि अव्हेजा 
की जायगी तो उसका नतीजा यही होगा कि जिस प्रकार का दर्शनशास्त्र 
अवाज्छनीय है, उसी का बोलबाला रहेगा। इस प्रकार भौतिक क्षेत्र मे नही, विचारों 
के क्षेत्र मे जासकवर्ग की विचारधारा का ही बोलवाला रहेगा। उस हालत में 
शासकवर्ग की बेडी के रूप से अवाञ्छनीय दर्शन का प्रचार रहेगा। यह प्राय 
कहा जाता है कि सावारण व्यक्ति को दर्शन की कोई जरूरत नहीं, किन्तु जब 
यह वता दिया जाय के दर्शन मानी घटत्वावच्छिन्न 'पटत्वावन्छिन्न का धोखना 
नही हैं, वल्कि /८६७78८79779 यानी जो जिस प्रकार से जीवन तथ्य 
विश्व को देखता है, वह उसका दर्भन है, तो समक्त में आयेगा कि दर्शन। कितना 
महत्वपूर्ण है। यह ठीक ही कहा गया है कि जिस समय कोई सम्भव किराये- 
दार मकान-मालिक के पास मकान या कमरा भाडे पर लेने के लिए जाता हे, 
उस समय मकानमालिक सदसे पहले यह जानने की कोशिश करता है कि इस 
व्यक्ति का दर्शनजास्त्र क्या है। इसका मतलब यह नहीं है कि वह उसके साथ 
न्याय, दर्शन के तरको मे पड जाता है, बत्कि वह इतना ही जान लेना चाहता हे 
कि यह शख्स ढय से मकान का इस्तेमाल करेगा या नही, किराया ठीक समय पर 
देगा या नही, कही रात को उठकर भाग तो न जायगा। किरायेदार के इसी 
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व्ञुवत के सम्बन्ध में ज्ञान प्राप्त करने के (छए सकान-माल्प्कि उससे ऐसे प्रइन 
पूछता है (के तुम बीवीवाले हो या नहीं, इत्यादि। यदि मकान-प्ालिक को किसी 
व्यक्ति के सरवन्ध में यह माठ्म हो कि अमुक व्यक्ति ईमानदार हे, किसी हालत 
मे भी धोखा नही देगा, तो वह यह देखकर भी कि यह व्यवित दो-चार महीने 
तक (कराया न ठे पावेगा, उसे वेखटके मकान किराये पर देगा, किन्तु किसी 
हालत में वह ऐसे घनी को भी अपना किरायेदार बनाना रवीकार न करेगा 
जिसके जीवन के दर्चन के सम्बन्ध में वह यह जानता है कि इससे किराया 
वसूछ करने के लिए मुकदमेबाजी की जरूरत पडेगी । 

हम जब किसी अजनब्री से मिलते है, और उससे कोई व्यवहार करने की 
वात होती हैँ तो सबसे पहले उसे घूर कर देखते हे, और इस प्रकार मानों 
उसके चेहरे से पढ डालने की चेप्टा करते हें कि उसके जीवन का दर्शन क्‍या 
है। इम नित्य इस प्रक्रिया को सौ बार करते हे, यहाँ तक ।के अत्यन्त आजमाये 
हुए प्रियजनो पर भी इस प्रक्रिया को चालू कर यह जानने की चेष्टा करते है 
कि यह व्यक्ति जहाँ का तहाँ है न, कही कुछ बदल तो नहीं गया। इस कार 
दिन-रात हमे जिस चीज की जरूरत पठती है, उसे हम केवऊ नैयायिको के 
तर्क का विषय समझे तो इससे बढकर अज्ञता कुछ नही हो सकती। मन झून्य 
नही रह सकता। यांदि उसने सही दृष्टिकोण को आने का मौका नहीं मिलेगा, 
तो स्वाभाविक रूप से उसमें गलत दृष्टिकोण का सिक्का बैठ जायगा। इस दुष्टि 
से देखने पर प्रत्येक आमूल परिवर्तेव चाहनेवाले का यह कत्तंव्य हो जाता है कि 
वह और वातो के अतिरिक्त एक दार्शनिक योद्धा भी हो। यदि कोई व्यक्ति 
या दल आमूल परिवतंत का नारा दे, साथ ही केवल अपने सग्राम को राजनैतिक 
क्षेत्र तक सीमित रखे, तो यह निश्चित है कि उसकी चेष्टा विडम्वना में पर्य- 
बसित होगी। एक क्रान्तिकारी को वर्जन के क्षेत्र में प्रतिगामियों के दर्णनों से 
लोहा लेना पडेगा। यदि कोई व्यक्त राष्ट्रीय था अन्य राजनैतिक संग्राम मे 
बहादुरी के साथ लटता है, किन्तु उसका दर्शनज्ञास्त्र ठीक नहीं है, तो इसमे 
सन्देह नही कि कुछ दूर जाकुर वह कही न कही ग़डइ़बडी कर बैठेगा। यह गड- 
वडी इस हद तक हो सकती है कि उसके सारे किये पर ही पानी फिर जाय। 

५--प्रत्येक आन्दोलन के साथ एक दर्शंन--इसी कारण इतिहास में जितने 
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भी आन्दोलन हुए, वे चाहे क्रान्तिकारी आन्दोलन रहे हो या प्रतिगामी, उन्हे एक 
न एक दर्शनझास्त्र के साथ अपना गठबन्धन करना पडा। उन्हे दर्शनभास्त्र 
का साथ लेना पडा, यानी जीवन को देखने के सम्बन्ध में एक विशेष दृप्टि- 
कोण का प्रचार नये आन्दोलन के द्वारा हुआ । जैसा समाज ओर वर्ग होगा वैसा 
ही दर्शन होगा। यह नही हो सकता कि व्यवहार तो पुरव को जाय, और दर्भन 
पदिच्म को। अवध्य ऐसी धॉघली कुछ देर तक चल सकती है, किन्तु अविक 
देर नहीं। समाजवादी राष्ट्र में सबका दृष्टिकोण कम से कम जझासनारूढ 
सर्वहारा का दृष्टिकोण कुछ और ही होगा, और पूँजीवादी राष्ट्रो में पूँजीवादियों 
का दुृष्प्टकोग ओर ही होगा। थह कोर्ड आकस्मिक बात नही है कि इंगल्ेड 
की मजदूर पार्टी भी साम्राज्णवाद विरोची विचारों को सम नही पाती । किन्तु 
एक भारतीय था अन्य परावीन देश निवासी के लिए साम्राज्यवाद का खूँखार- 
पन अच्छी तरह स्पष्ट हो जाता है। एक ब्राह्मण कितने स्वाभाविक रूप से यह 
समभता है कि वह बडा ह, ओर अछूत जाति के छोग उससे छोटे हेँ। ट्रेजडी 
इस वात में नहीं हैँ के ब्राह्मण अपने को भूसुर समझे, ट्रेजडी तो इस बात में है 
कि अछुत भी अपने को अछूत समभे। इसके लिए प्रत्येक प्रगतिवादी का थह 
स्पष्ट कत्तव्य हो जाता है के वह गोपितों और शासितों को जोपको ओर 
शासको के दशेन से बच्ावे। 

६--अलोकिक दर्शनशास्त्र का स्वहूप--आमतौर से जिसे लोग दर्शनशास्त्र 
कहते हे, वह )८४७॥ए805$ या अलोकिक दर्शनभास्त्र हे । इस दशन में स्वीकृत 
किसी भी गत की प्रयोगात्मक रूप से तस्दीक होनी अस॒म्भव है, फिर भी इसके 
प्रतिपादकगण इसे विज्ञान बल्कि अतिविज्ञान की पदवी देना चाहते है। इनकी 
कही हुई वातो को दर्शन न कहकर यदि दावा कहा जाय तो अधिक उचित 
होगा। फायरवाख ने इन्ही नब बातो को समझकर इस प्रकार के दर्शनशास्त्र की 
तुलना एक ऐसे भूखे जानवर से की है, जो चा रोतरफ हरियाली से घिरे होने 
पर भी भूताविप्ट सा ऊमर॒ चवक्‍कर काट रहा है।” सच तो यह हैँ कि इस प्रकार 
के दर्शन दर्शन ही नही हे, इनकों अधिक से अविक उडान ही कहा जा सकता 
हैं। अवश्य यह कहना गलत होगा कि इन उडानों का भौतिक परिस्थितियों 
से कोई सम्बन्ध नही हैं। इसके विपरीत भोतिक परिस्थितियों से इन दर्शनों 


दर्जन की पृष्ठभूमि और भौतिकवाद २५५ 


का बहुत बडा सम्बन्ध है, यही कारण हे कि वे सामयिक तौर पर ही सही 
एक गुट, गिरोह या वर्ग को अपने साथ कर ले सकते हे, और इस प्रकार 
जक्तिशाली हो जाते है। हाब्स, लाक आदि के जीवन-सम्बन्धी दर्णन की 
जो सक्षिप्त आलोचना हमने की है, उससे यह स्पष्ट हो जाता हैं कि 
दर्णनशास्त्र जीवनसग्राम बल्कि वर्गसग्राम मे एक सग्राम का काम देता है। 
७--शासकवर्ग द्वारा सही दर्शत का विरोध--प्रीस का उदारहण--मेहनत 
करनेवाले वर्ग को अपने सग्राम के लिए जिस दर्शनगास्त्र की आवश्यकता है, उसमे 
अवास्तविक उडान की कोई गुजाइश नही हैं। हम जीवन के सही दृष्टिकोण से 
देखना चाहते है । ऐसा हम तभी कर सकते हूँ जब वास्तविकता को लेकर चले, 
किन्तु अलौकिक दर्शनशास्त्रों की दृष्टि वास्तविक जगत्‌ से निबद्ध न रहकर न 
मालूम कहाँ कहाँ किस किस रहस्यमय लोक की खाक छानती फिरती है। जब 
भी दार्श निकों ने उडान छोडकर वास्तविक जगत्‌ में उतरने की चेप्टा की, तब 
तब गासकवर्ग की तरफ से नियुक्त या स्वय नियुक्त उनके पिठठुओ ने इसकी हँसी 
उडाई। दर्शन दुरूहता का एक दूसरा नाम बराबर रहा है, और जहाँ किसी 
दार्शनिक ने इस आदर्श से अपने को च्युत किया, बस उस पर अपने सहकमियो 
का वज्र टूट पडा। ज्यो ही दर्शन ने यह चेप्टा की कि. जीवन की कुरूप वास्त- 
विकताओ पर मुलम्मा न चढाकर उन्तको स्वीकार किया जाय तथा उनका 
प्रतिकार किया जाय, त्यो ही समाज के गासको का लौह हस्त उसके विरुद्ध 
उठा, उसका गला घोट दिया गया, ऐसे दर्शनगास्त्र की पोथियाँ जला दी गई। 
सुकरात को जहर का प्याला पिलाया गया था, बेचारे जरस्तू को एथेन्स से भाग- 
कर अपेक्षाकृत कम सभ्य मेसीडोनियनो की गरण लेनी पडी थी, प्रोटायोररू (ई० 
पू० चतुर्थ जताब्दी) को भागना पडा था, और उनकी सव पुस्तके जला दी गई 
थी। एनेक्सागोरस गिरण्तार कर लिये गये थे, किस्तु मित्रो ने भगा कर उनकी 
जान बचा दी। एपोलोनिया के डायोजिनिस पर मुकदमा चलाया गया। थेल्स, 
डिमोक्रीटस आदि प्र न मारूम क्‍या क्या लाछन छागयें गये। यह तो प्राचीन 
ग्रीस की वाते हुई । मध्ययुग के यूरोप में सैकडो व्यक्ति अपने मत के लिए 
जिन्दा जला दिये गये, इसके अतिरिक्त बहुत से छोगों का अन्य तरीको से 
निर्यातन हुआ । ऐसे निर्यातित लोगो मे गैलिलियो (१५६४--१६४२) जिन्होंने 
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कहा था कि पृथ्वी सूर्य के चारो ओर घूमती हैँ न कि सूर्य पृथ्वी का परिभ्रमण 
करता है, तथा जियोरडानों ब्रनो का नाम विशेष उल्लेख योग्य 
७--भारतवर्ष में विरोधी दर्शवों का दमन--ऐसा समभना गेलत होगा 
कि भारतवर्ष में इस प्रकार का निर्यातन नही हुआ। हम यहाँ पर गणाक और 
खारवेल का उत्लेख नही करेगे, ये तो बहुत मामूली बाते है, किन्तु द्रग्टव्य यह 
है कि भारतवर्ष में जञासकवर्ग के विरोधियों की पुस्तके तक दवा दी गई। 
तथा उनका कुछ पता नही लगता। चारवाक, बृहस्पति आदि विद्वानों के अनी- 
व्वरवादी विचार, जो अनिवायंरूप से उच्च वर्ण के विशेष कर ब्राह्मणों के 
विरुद्र जाते थे, आज हमे केवल उनके विरोधियों की पुस्तको से ज्ञात हो सकते 
है, और सो भी जहाँ तक मालूम हुआ हैं बहुत ही विक्षतत रूप में। कर्मकाड 
प्रधान प्राचीन वैदिक दर्जनज्ञास्त्र के विरुद्ध विद्रोह के रूप मे एक वे बाद एक 
साख्य, वैशेषिक तथा वेदिक दर्शन का उद्भव हुआ। ये सभी भौतिकवाद की 
ओर भुके हुए थे। जैसे पजीवादीवर्ग ने भौतिकवाद का नारा देकर विश्व रगमच 
में प्रवेश किया था उसी प्रकार ये सब विद्रोही दर्शन कमोवेश भौतिकवाद की ओर 
रुके हुए थे। ये विद्रोट, विशेषकर ऐसा ज्ञात हैं कि साख्य और वेशेषिक के विद्रोह, 
केवल शासकवर्ग के अन्दर के कुछ व्यक्तियों के असन्तोय का परिणाम था, 
इसलिए ये विद्रोह कुछ अधिक जोर न पक पाये, और मजे की वात यह है 
कि साख्य ऐसा मौलिक रूप से निरीह्वरवादी मतवाद, जिसके शुद्धहप का कुछ 
परिचय हमे ईद्वर कृष्ण की रचना से मिलता है, ईश्वरवादी दर्शन के रूप में हो 
गया। हम इसके व्यौरे मे नही जायेंगे, केवल साख्य और वेणेषिक ही नही, हिन्दुओ 
में मान्य कथित पडदर्जन मे से प्रत्येक दर्जन पहले भौतिकवादी था, किन्तु कट्टर 
ब्राह्मणवाद की प्रतिक्रिया की विजय के कारण ये सभी मतवाद ईव्वरवाद के 
अग के रूप में हो गये। इस प्रकार नाम को तो साख्य आदि दर्शन कायम रहे, 
किन्तु असल बात यह हैं कि एक सुक्ष्मतर तरीके से इन दर्गनो का गला घोट 
दिया गया। रहा बोद्धदर्शन, उसकी कथा कुछ दूसरी तरह की है। इतिहास 
के सभी घनिष्ठ विद्याथियों को ज्ञात है कि बौद्धों को तथा बद्धि को उदीयमान 
सौदागरवर्ग से सहायता मिली। यही कारण है कि साख्य आदि की तरह बौद्ध 
धर्म एक बबूले की तरह प्रकट होकर ही विलीन नही हो गया, बल्कि उसने 
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हुत॒ जोर पकडा। यदि यह सौदागरवर्ग विजयी हो पाता तो वौद्धधर्म की विजय 
होती, अवश्य सौदागरवबर्ग विजयी होने के बाद बोद्धधर्म को बदल न देता यानी 
उसे उसके विद्रोही रूप से वचित न कर देता, ऐसा हम नहीं कह सकते जैसा 
कि पूँजीवाद ने सामन्तवाद पर विजय प्राप्त करने के बाद किया। जो 
भी हो, तथ्य यह है कि यही बौद्ध धर्म जो एक घिद्रोही के रूप में आया था, 
धीरे धीरे सम्पूर्णरूप से ब्राह्मण धर्म की तरह हो गया। उसमें वे सव बात आ 
गई जो ब्राह्मण धर्म मे मौजूद थी। सच तो यह है कि जिस समय भारतवर्प से 
बौद्ध धर्म का छोप हुआ, उस समय बौद्ध और अबौद्ध आये धर्म के अन्तर्गत वस्तु 
और साथ ही आचार आदि की दृष्टि से अभिन्न हो चुके थे। इस प्रकार बौद्ध 
धर्म भी एक विद्रोही धर्म से वत्कि एक विद्रोही मतवाद से विलकुल प्रतिक्रिया- 
वादी मतवाद में परिणत हो गया। अवश्य इस' बीच में पहले का जो ब्राह्मण 
धर्म था वह भी बहुत कुछ वदल त्रुका था। यह तो स्वाभाविक है, किन्तु इस 
धोत्र में हम केवल इस ओर ध्यान आाकर्तित करना चाहते है कि यहाँ के 
शासकवर्गो ने एक-आब व्यक्ति को मारने की वात तो दूर रही पूरे मतवाद 
को ही लुप्त कर दिया, या उसे इस प्रकार प्रस लिया कि उसकी हालत और 
भी खराब हो गई, क्योकि वह गासकवर्ग के हाथो का ही एक हथियार हो गया। 
इससे बढ़कर जासकवर्ग द्वारा शासितों की विचारधारा के निर्यातव का और 
क्या उदाहरण हो सकता है ? 
८--प्रीक दर्शनों के पीछे कोई न कोई वर्ग--यह बहुत ही दिलूचस्प है कि 
प्राचीन ग्रीस में जो नये और साहसपूर्ण विचार उठे थे, उनके पीछे भी वहाँ 
का सौदागरवर्ग था। प्राचीन ग्रीस मे एशियाईकोचक और योरप के वीच जो 
आयोनिक शहर पडते थे, उन्ही मे विशेपकर दर्जनज्ञास्त्र का उद्भव हुआ । 
ई० प्रू० पप्ठ तथा पचम गताव्दी से ये नहर व्यापार, शित्प तथा गुलाम व्यव- 
साथ के केन्र थे । योरोपीय विज्ञान, ज्योतिय, रेखागणित, चिकित्सागास्त्र तथा 
अकगणित का यही से प्रारम्भ होता है। ये दार्शनिक योरोपीय विज्ञान, दर्जन 
के भी जनक है, ओर साथ ही भोतिकवाद के भी। इसके सम्बन्ध में कुछ व्यौरा 
यो है। थेल्स (जन्म ६३६ ई० प्‌ृ० एथियाई केाचक के ग्रीक उपनिवेश मिल्टस 
में) ने विव्व की उत्पत्ति जल से एनाक्सीमीनिस (छठी गताव्दी ई० पु०, जन्म 
फा० १७ 
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मिलटस ) ने वायु से, एनेक्सीमेन्टर (करीब ६१० ई० पु०) ने अनन्त सूर्य से, 
हेराक्लिटस (करीब ५०३ ई० पु०) ने अग्नि से, एमपेडोक्लिस (पच्रम जताब्दी 
ई०) ने मृत्तिका, जल, वायु, अग्नि से मानी हैं। इन व्यापारी णहरो मे विदेशों 
से पण्य और गुलामो के साथ साथ ज्ञान और विज्ञान भी आता था। ये दार्श- 
निक अपने समय से किस प्रकार वँबे हुए थे, इसका भी यहाँ कुछ विवरण दे 
दिया जाय | 

९--भूसम्पत्तिवाले वर्ग का दाश निक हेराक्लिटस--एफिसस के हेराक्लिटस 
को लिया जाय। यहाँ पर यह पता देना आवश्यक है कि एफिसस उस युग म॑ 
होनेवाले युद्धो, गृह-युद्धो आदि कें जरिये गुजर चुका या, तथा इस प्रकार के 
अन्य शहरो की तरह राज्यशक्ति मुख्यत व्यापारियों के हाथ मे आ चुकी थी, 
कृषि अर्थात्‌ जमीदारी पर निर्भर बडे लोग दोयम दर्जे के हो चुके थे। हेराक्लिटस 
स्वय पुराने बडे छोगो के खानदान के थे, इसलिए जगत्‌ की उत्पत्ति अग्नि से मानने 
पर भी वे प्रजातत्र को अच्छी जनता का राज्य बताकर उसकी निन्‍्दा करते 
श्रे। उन्होने इसी के समर्थन में यह भी मत पेश किया कि हमारी आँखों में एक 
आँख अन्य दस हजार आँखो के वनिस्वत सही हो सकती है, यदि वह सही हो 
और बाकी गलरूत। हेराक्लिटस की सारी दार्शनिकता का रुख़ जनता के विरुद्ध 
इसलिए था कि जनता व्यापारीवर्य के साथ थी, और व्पापारीवर्ग तथा पुराने 
घरानो के बीच मे होनेवाली लूडाई में जनता व्यापारीवर्ग का साथ इसलिए 
देती थी कि इसमे उसका फायदा था। यह फायदा आथ्िक तो था ही किन्तु 
इसके अतिरिक्त यह नया वर्ग जनता की मुक्ति का नारा देकर आगे आया था, 
और कुछ हद तक उसने जनता को मुक्ति दी भी थी। हेराविरूटस ने समुद्र की 
भी निन्‍दा की थी, और कहा था कि मछलियो के लिए समुद्र भले ही अच्छा 
हो, किन्तु मनुष्य के लिए इसका प्रभाव विनाशकारी है। यह अनुसन्धानयोग्य 
है कि भारतीय हिन्दुओ मे जो एक मतवाद बराबर समुद्र-यात्रा को बुरा सम- 
ऊता था, उसके पीछे वर्गयुद्ध का कोई प्रस्तरीभूत रूप नहीं है। जो भी हो, 
हेराविलटस के मतवाद में हम बहुत स्पष्टरूप से सामाजिक विचारों की छाप 
देख सकते हे। वे सौदागरो के राज्य से इतने नाराज थे कि उन्होने कहा था 
कि ऐसा दिन आयेगा, जब वर्तमान अन्यायपूर्ण पद्धति टिक न सकेगी, और अग्नि 
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सब पर अपना फैसला दे देगी। अग्नि को किसी प्रकार से इस मतवाद मे स्वर्ण 
के साथ भी जोडा गया है। हेराक्लिटस ने यह भी प्रचार किया कि जगत्‌ 
परिवतंनशील हे । ऐसा कहने मे उनका मतलब यह था कि सौदागरवर्ग की यह 
चादी हमेशा न स्हेगी। 
१०--अन्य ग्रीक रोसन दाह निक सी वर्ग दार्शनिक--इस मत के विपरीत 
व्यापारीवर्ग के दाशनिक एनक्सागोरस ने यह प्रचार किया कि उन्नति समाज 
को एकदम बदलकर नही बत्कि क्रमिक रूप से बदरकर होती है। इस मतवाद 
का असली वक्‍तव्य क्या था, इसके स्पष्टीकरण की आवश्यकता नही है। ग्रीक 
बडे दार्शनिको में से अफलातून गृलाम प्रथा के समर्थक थे, यह मत भी उस 
समाज का प्रतिफल हैँ जिसमे वे रहते थे। दाशंनिक शिरोमणि अरस्तू ने भी 
ग्रूलामी प्रथा को समाज-व्यवस्था के लिए अनिवार्य बताया था। ग्रीक दाश- 
निको को छोडकर हम जब रमन दाशंनिको की ओर आते है, तो देखते हे कि 
सेनेका ने क्षीयमाण अभिजातवर्ग की विचारधारा का प्रचार करते हुए, यह कहा 
था कि मृत्यु से मनुष्य जो बचना चाहता है, इसके लिए कोई कारण नहीं हैं, 
क्योकि हमने सब तरह के सुखो का उपभोग कर लिया, सब रग देख लिये, सब 
मजे उडा लिये, सब ऐव्वर्य भोग लिये । बुखारित ने इस पर उचित रूप से टीका 
करते हुए, यह लिखा हे कि 'यह निरवच्छिन्न व्यक्तिवाद का दर्शन हूँ, ऐसे व्यवितयों 
का दर्शन है जो किसी सामाजिक बन्धन को नही मानते, यह निराशावाद का, 
भृत्य की पैरवी का, सभी सामाजिक सस्थाओ की व्यर्थ समालोचना का तथा 
ऐसी सूक्ष्म बुद्धि का जो सव तरह के कामो से भागती हूँ, दशन है। क्या यह एक 
ऐसे परोपजीवी क्षीयमाण, अति सन्तुष्ट वर्ग की चित्तवृत्ति को प्रतिफलित 
नही करता जिसको अब जीवन में कोई दिलचस्पी रह ही नहीं गई ? यह मनो- 
वृत्ति उस युग की सामाजिक, आथिक अवस्थाओं का परिणाम है।' 
११--टामस एक्दीनस का दर्शन और सासन्‍्तवादी भ्क्तिवाद--मध्ययुग 
के दा्श निको मे टामस एक्वीनस (१२२५-७४) की समालोचना करते हुए भी 
_खारिन इस नतीजे पर पहुँचते हैं कि उनके दर्शनशास्त्र मे सामन्‍्तवादी समाज 
का प्रतिफलन हैं। विश्व दो भागो में विभक्‍त हैँ, एक रोजमर्रा का दृश्यमान 
जगत्‌, और दूसरा इसमें रहनेवाले स्वरूप। सबसे उच्च तथा विशुद्ध स्वरूप 
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ईइवर है। ईश्वर के अतिरिक्त कुछ खास ओर विभिष्ट स्वरूप भी है। ये स्वरुप 
मर्यादा और पद के अनुसार सज्जित हे, जैसे फरिव्ते, मनुष्यों की व्गत्माएँ 
इत्यगदि ।!* सामन्‍तवादी यूग के दर्शन की विशेषता यह है कि ईव्वर की कल्पना 
गूलाम अथवा अड्ंगुलाम के रुप मे की जाती है, भक्त ईचध्वर का दासानृदास 
है, उसकी अपनी कोई इच्छा नहीं हैँ। वह जैसा नियुक्त होता है, वैसा करता 
है। इस युग के दर्शन में ईब्वर की इच्छा में अपनी इच्छा का निमज्जन सबसे 
उच्च अवस्था है। भक्त मार्ग ही इस युग का प्रधान मार्ग हैं। मस्लिम तथा 
हिन्दू दशन का एक बहुत बडा हिस्सा इसी प्रकार के भक्तिमार्ग में आ जाता 
है। सामन्तवादी भक्तिवाद की एक विशेषता यह भी है कि इसमे परलोक, 
वेबुण्ठ या बहिइत मे उसी प्रकार की सीढी-दर-सीढी, दर्जा-ब-दर्जा से स्थित 
(02॥97८टॉ70८9] ) देवमण्डली की कल्पना की जाती है। परलछोक की कल्पना 
इहलोक से सम्बन्धित होती है, तभी ऐसी कल्पनाएँ थी। अत्यन्त आवुनिक 
युग में अध्यात्मवादीगण ईब्वर के सम्बन्ध में जो कल्पना रखते है उसमे भी 
दासता का पुट हे, किन्तु इसकी दासता उस प्रकार की हूँ जिस प्रकार से एक 
आदर्श मजदूर से यह उम्मीद की जाती है कि वह उदाहरणार्थ अमेरिका के 
राष्ट्रपति के हुक्मो को मानेगा। अस्तु। | 
१२--धर्म से मुक्तदर्शत का सूत्रपात--जमंतनी में दर्शन की उन्नति क्यो २-- 
टासस एक्वीनस का दर्शन सम्पूर्णस्प से धर्म पर अवलूम्वित हूँ, किन्तु 
डेकार्ट और स्पीनोजा दर्जन में ईसाई धर्म के ठिचारो को छोडकर स्वतत्र 
रूप धारण करता है। फिर तो इसी प्रवृत्ति की घूम हो जाती है। १७८९ 
की महान्‌ फ्रेच राज्यक्रान्ति के पहले विश्वकोष गोष्ठी के लेखकों ने जीवन 
के सम्बन्ध से जिस प्रकार के दर्शनज्ञास्त्र का प्रचार किया, वह ईसाई 
कट्टरता से मुक्त था। सच तो यह है कि इस मसय से पव्चिमी योरप मे प्रैथम 
वार दर्शन की सृष्टि हुई। जमंनी में दार्गभनिको की एक बाढ सी आ गई। 
किन्तु यह जो बाढ आई वह कोई आकस्मिक घटना नही है। द्वाटस्की ने बहुत 
सुन्दर रूप से यह दिखलाया है कि खासकर जमे॑नी मे इस प्रकार के दर्शनों का 
उद्भव किस कारण हुआ, अँगरेज और फ्रंच पूँजीवादीवर्ग जर्मन पूँजीवादी- 
१ मे रे छु 782--86 
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वर्ग के बनिस्वत दोड में आगे रहे | जर्मन पेजीवादीगण बाद को क्षेत्र मे आये, 
इसलिए एकाएक फ्रेच और अँगरेज पूजीवादियो का मुकाबिला करना उनके लिए 
सम्भव नही हुआ, इसलिए उन्हे बहुत दिनो तक दश्शनगास्त्र का मॉड पीकर जीवन 
घारण करना पडा। जर्मनो ने अटकलो की दुनिया का आविष्कार किया। यह 
दुनिया अँगरेजों ओर फ्रेचों के लिए नहीं थी। अँगरेज और फ्रेच जिस समय एक 
नवीन जगत का निर्माग कर रहे थे, उस समय जर्मनगण कल्पना राज्य में ए 
नवीन जगत की सृष्टि कर रहे थे। जर्मन पँजीवादीवर्ग राजनेतिक क्रियाशीलता 
की दृष्टि से कही का नहीं था, किन्तु इसने क्लासिकल दर्णनज्ञास्त्र की सृप्टि 
की और यह कोई तुच्छ सफलता नही थी।* 

१३--कानन्‍्ट पर ओर विचार--कान्ट के सम्बन्ध में हम बता चुके 
कि उन्होंने जिस दर्नज्ञास्त्र का प्रतिपादन किया, उसमें साथ ही साथ भाववाद 
और वस्तुवाद या भौतिकवाद को अऊूग अलग क्षेत्र के लिए सत्य बताकर उन 
दोनो मे एक समभौता सा करा दिया, और इसी मे उनका महत्त्व है। कान्‍्ट 
ने भौतिकवाद और भाववाद में समझौता कराने की जो चेष्टा की, वह बहुत 
ही अजीब तरीके से कार्यान्वित हुई। वह तरीका यो था कि व्यावहारिक 
क्षेत्र में विलकल प्रयोगात्मक विज्ञान की सत्यता को मानकर भौतिकवाद माना 
गया, ओर धर्म तथा अच्य क्षेत्रों में भाववाद को अपनाया गया । यह द्रष्टव्य है कि 
पॉजीवादी सभ्यता की यह विश्ञेपता हूँ कि वह व्यावहारिक क्षेत्र मे अपनी बारूद 
ठीक रखता है, किन्तु काल्पनिक या मानसिक क्षेत्र में ईब्वर पर भरोसा रखता 
हे। वह रोजमर्रा के काम मे ईश्वर पर चीजों को न छोडकर रेल, तार, रेडियो, 
तरह तरह के अस्त्र-शस्त्र से काम छेता है--स्मरण रहे कि गिनाई हुई चीजों 
में कोई भी वस्तु विशुद्ध भाव की श्रेणी मे नही आती,--किन्तु विचार के क्षेत्र 
मे जाते ही पूँजीगद, कही भाववाद, कही रहस्यवाद को और बहुत हआ तो 
अज्ञेयवाद को अपनाकर बंठा रहता है। ऐसी हालत में कान्‍्ट का टद्विघाविभक्‍त 
दर्शनज्ञास्त्र पूंजीवादीवर्ग के लिए बहुत ही रुचिकर साबित हुआ। काट के 
एक युग प्रवर्तेक ढानिक रूप में स्वीकृत होने के पीछे यही रहस्य है। 

१४--हेगेलीय दर्शन की पृष्ठभूसि--इसके वाद हेगेल के दर्शन में 
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देखते हे कि विकास को एक सदा चलनेवाली प्रक्रिया के रूप मे स्वीकार किया 
गया। अभी पूंजीवाद की समृद्धि का युग था, इसलिए उसे सव हरा ही हरा दिख- 
लाई पडा। हम यहाँ पर दर्शनज्ञास्त्र का इतिहास नही दें रहे हे, किन्तु जो 
कुछ थोडे बहुंत तथ्य हम दे रहे है, वह केवल इसलिए कि दर्शनों को जीवन से 
ऊपर स्थित विचारधारा के रूप में देखने की परिपाटी का पोलापन दिखाई 
पड जाय। 

१५--मार्क्सय दर्शन में सर्वेहारा के विचार मूर्त--हेगेल के वाद फायरवाख 
से होते हुए हम माक्स में पहुँचते हे। मार्क्स की विचारधारा ज्ञासकवर्ग की नही, 
बल्कि ऐसे जासितवर्ग की विचारधारा के रूप में आई जो बाद को उत्पादन 
की शक्तियों की अग्रगति के कारण जञञासकवर्ग होनेवाला है। यह स्वाभाविक 
था कि इस युग मे स्वाहारावर्ग का कोई दार्शनिक पैदा होता, और वह दुनिया 
के सबसे बडे उत्पादकवर्ग के दृष्टिकोण से समस्त जगत्‌ व्यापार को देखता। यदि 
मास पैदा न होते तो भी, इस विचारधारा का आना अनिवार्य था। उस समय 
तक सर्वहारावर्ग बहुत तगडा हो _का था। स्वाभाविक रूप से उसे पूँजीपतियो 
के साथ विचारधारा के क्षेत्र मे लोहा लेने के लिए एक जगजू वैज्ञानिक विचार- 
धारा की आवश्यकता थी। इसी आवश्यकता की पूर्ति करते हुए माक्स वाद का 
उदय आ। माक्स के अनन्यहृदय मित्र और सहकर्मी यह मानते है कि जोसफ 
डिटेस्गन नामक एक जर्मेन चमंकार के रूप में एक ऐसे व्यक्ति का उदय हो 
चुका था जो मार्क्स एगेल्स से स्वतत्ररूप से माक्सवाद के मुख्य सिद्धान्तों पर 
पहुँच चुका था। फिर इस सम्बन्ध मे यह वात भो स्मरण रखने योग्य है कि मार्क्स 
से स्वतत्ररूप से एगेल्स ही, जिसे हम आज मार्क्सवाद कहते हे, उसके सिद्धाल्तो 
का आविष्कार कर चुके थे। अतएव सवेहारा की विचारधारा के आविष्कारक के 
हप में केवल मार्क्स के व्यक्तित्व को ही सारा क्षेत्र देना गलत होगा। यहाँ पर 
जो आविष्कारक शब्द व्यवहृत हैं, उससे गलतफहमी हो सकती है, इसलिए 
स्पष्ट कर दिया जाय कि माक्स उसी अर्थ में माक्सेबाद के नाम से परिचित, 
सामाजिक नियमो के आविप्कारक थे जिस अर्थ में न्यूटन माध्याकर्षण के, प्लाक 
क्वान्टम के या आइनस्टाइन सापेक्षवाद के आविष्कारक है। जैसे न्‍्यूटन आदि 
के पहले ये नियम प्रकृति मे कार्यशीक थे, इन्होने इसका आतनिरिष्कार मात्र किया, 
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उसी प्रकार माक्स ने सामाजिक तथा विचारधा रा-सम्बन्धी विकास के जिस नियमों 
का आविष्कार किया, वे मार्क्स के जन्म के हजारो वर्ष पहले भी क्रियाशील थे। 

१६--वर्गसो का दर्शश और उसकी पृष्ठभूमि--कान्ट और हेगेल आदि 
बुर्जुआ दार्शनिकों के बाद माक्स का आना हमने दिखाया हैं, इससे यह न 
समभा जाय कि हमारा यह मतलब है कि हेगेल के बाद से पूँजीवादी दर्शन का 
ताँता समाप्त हो गया। नही, ऐसा बिल्कुल नहीं। तथ्य ती यह हैँ कि आज तक 
पूँजीवादी दर्शत एक पर एक निकलते चले जा रहे हे। यह सम्भव नही है, न 
हमसे यह आजा की जाती है कि हम इन सब दर्शनों को गिना जावे। हम तो 
कुछ मोटे मोटे तथ्य देगे। वर्गसों ने यह कहा कि हमारे जीवन का उत्सस्थरू 
८४7 ४॥(4)] हैं। आत्मा न कहकर इस दूसरे शब्द का प्रयोग किया गया। 
इससे कुछ आया गया नही, क्योकि उसकी अन्तर्गत वस्तु वही रही । वर्गों का 
कहना है कि हम वास्तविकता की सच्ची प्रकृति को अन्तद्‌ ष्टि से जान सकते 
है। वर्गसो के दर्शन की सबसे बडी विशेषता यह हैं कि वे बुद्धि के मुकाबिले 
में हमारी प्रकृति की सहजातवाली दिया को अधिक महत्त्व देते हुए यह कहते 
हैँ कि यह वह वस्तु है जिसके द्वारा हम विश्व को बुद्धि से अधिक सही तौर 
पर समभ सकते है। इस प्रकार बुद्धि के बजाय अन्तद ष्टि तथा सहजातवाली 
दिया पर जो अधिक महत्त्व दिया गया हैँ, तथा उसे अधिक विश्वास्थ बताया गया 
हैं, उसका आशय स्पष्ट हैं। अब पूंजीवाद क्षीणता की ओर जा रहा है। इस- 
लिए स्वाभाविक है कि उसे अब बुद्धि पर भरोसा नहीं हैं। उसके पैर के नीचे 
से जमीन खिसकती जा रही है, अर्थ-सकट के बाद अर्थ-सकट हो रहे हैं, और 
परवर्ती प्रत्येक अर्थ-सकट पूर्ववर्ती से घोरतर होता जा रहा है। वह बहुत 
हाथ-पैर मार रहा है कि इसे रोके, किन्तु प्रकृति के अलघनीय नियम की तरह 
वह छास के पहियो के खिचाव में आता चला जा रहा है, फिर उसे अपनी वृद्धि 
पर कैसे भरोसा हो। वर्गसों का दर्शत भाववाद का ही एक रूप हैं। यह दर्शन 
सर्वहारा विरोधी हैँ, इसमे कोई सन्देह नही, क्योंकि कोई भी दर्शन जो बृद्धि 
तथा प्रयोग पर विव्वास नहीं करता, जो यह नहीं समझता कि इनके द्वारा 
मनुष्य बरावर अपनी परिस्थितियों तथा अन्य कठिनाइयों पर व्जिय प्राप्त 
करता जा रहा है, वह दर्शन सर्वहारा के काम का नहीं हो सकता। 
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१७--एकाविकारमूरूक पूँजीवाद का दर्शन प्रेगमेटिकवाद--वट्रेन्ड रसेल, 
अध्यापक जी मोर, अध्यापक सी० डी० ब्राद जध्वापक एक्लेजेडर यद्यपि नाम 
के लिए तो वस्तुवादी हे, किन्तु एक तो वे विच्च को जिस प्रकार देखते हैँ, उसमें 
एक दूसरे मे प्रभेद है, और दूसरा सावारण व्यवित जिस तरह से विष्व को देखता 
है उनकी तसवीरे हु-वबह उससे नहीं मिलती । इसलिए इन दर्जनों के सम्बन्ध 
में यह मानते हुए भी कि ये दर्णन बहुत कुछ भोतिकवाद की ओर भूके हुए हें-- 
और इससे यह सूचित होता हें कि शासकवर्ग के बुद्धिवादियों में भी दो हिस्से 
हो चुके है, जैसा होना गासकवर्ग की 'हासगीलता का एक प्रमाण है, फिर भी 
इन्हे भोतिकवादी दर्शन नही माना जा सकता। वे वाह्य जगत्‌ के सम्बन्ध में जो 
विचार प्रकट करते हे, वह भोतिकवाद से भिन्न हैं ।* 

एकाघिकारमूलक (॥7070]20ए$06 ) पूंजीवाद के यूग का सबसे महृत्त्व- 
पूर्ण दर्शन प्रेगमेटिकवाद हैं। यह एक ऐसी विचारधारा हूँ जिसमें जाकर 
शुकाधिकारमूलक पूँजीवाद की करूई बिलकुछ सुल जाती है। इसमे सत्य की 
'डिरतन धारण को ताक पर रखकर यह कहा गया है कि सत्य वही हूँ जिससे 
काम निकलता हो। इसका अर्थ यह हुआ कि सत्य वही है जिससे पूँजीवाद 
का काम वनता हो। प्रेगमेटिकवाद के प्रवर्तक विलियम जेम्स कहते है मेरे लिए 
तो सत्य वही हैं जो व्यावहारिक रूप से उपयोगी है। सत्य वास्तविकता में 
या चिन्तन में प्रतिफलित नहीं होता, बल्कि सत्य वही हें जो व्यक्ति-विशेप 
की जरूरतों तथा भावनाओ के हक में हो।' कहना न होगा कि ज्ञान तथा सत्य 
के सम्बन्ध में इस धारणा में पूंजीवाद अपने नग्नरूप मे सामने आ जाता है। 
“ब्रिटिण प्रेगमेटिकवादी शिलूर सत्य की कई परिभाषाएँ करते हें। सत्य आव- 
इयकता के रूप में, किसी वस्तु के साथ एकाकार होने के रूप में, स्वय सिद्ध के 
रूप मे और प्रामाणिक रूप मे हो सकता हे। शिलरूर के दृष्टिकोण से सत्य के 
ये दृष्टिकोण केवल द्र॒ष्टा की विभिन्न मानसिक अवस्थाओ की अश्व्यक्तियों 
है। सत्य की सृष्टि मनुष्य स्वय करता है, इत्यादि इत्यादि ।'* स्पष्टरूप से यह 
दर्शनशास्त्र ह्ासशील साम्राज्यवाद का दर्शनशास्त्र हे, अबव इसको किन्‍्ही आदर्शो 


१७ ऊ+ि, ए़ २छ&9 ४ 8 पा 85 


दर्शन की पृष्ठभूमि और भौतिकवाद २६५ 


“में विज्वास नही रह गया। अब इसके सामने केवल एक प्रव्न हं--वह यह है कि 
जैसे त॑से अपने अस्तित्व को कायम रक्‍्खो। 


१८--प्रेगमेटिकवाद पर लेनिन--लेनिन ने इस दर्शन के विषय में लिखा 
है 'इस दर्णनभ्ास्त्र के विषय में दार्णानेक पत्रिकाएँ त मालूम क्या क्या कहती हे । 
प्रेममेटिकवाद अलौकिक दर्शनगास्त्र, भौतिकवाद तथा भाववाद सभी का मजाक 
उडाता है, अभिञज्ञता और केवछ अभिन्नता को सराहता है, व्यवहार को एकमात्र 
कसौटी के रूप में मानता हें, धनात्मक परिवर्तेत को आमरूप से मानता है, कहता है 
कि विज्ञान वास्तावेकता की निरवच्छिन्न नकल नही है, और इन सब बातो के कहने 
के बाद भी बडे मजे मे है, एक ईश्वर को निकाल लेता है, जो मनुष्य के व्याव- 
हारिक उद्देस्णो के लिए काम में आता हैँ। यह दर्शन केवरू व्यवहार के लिए 
हैं। इसमे न तो कोई दार्शनिकता है, न कोई वास्तविकता है और साथ ही 
' अभिन्नता की हद के बाहर है ।' इस दर्शनगास्त्र मे जिस अभिज्ञता को सराहा 
गया हैं, तथा जिस व्यवहार को एकमात्र कसोटी बताया गया है, वह अभिन्नता 
तथा व्यवहार एक ह्वासशील झोपकवर्ग की अभिज्ञता और व्यवहार है। 
१९--इन्स्ट्रसेन्टलिज्स--इसी प्रकार (ह78070/767/9877 ) नाम से 
एक दर्शनशास्त्र प्रचलित है । यदि कहा जाय तो यह जान डेवे के मार्क का प्रेग- 
मेटिकवाद मात्र है। इसमे कहा जाता हें कि सत्य एक औजार है, न कि 
भौतिक प्रक्रिया का प्रतिफलन। इस प्रकार सत्य का सिद्धान्त एक औजार का 
सिद्धान्त हो जाता है। यह औजार किस वर्ग का औजार हैं, इसे बताने की 
आवश्यकता नही। 


२०--पालएनेंस्ट और केसर्रालिग का दर्शन-रुंजीवादी कह्वास का द्योतक-- 
१९१४-१८ की लडाई से पूजीवाद का ।वेलकुल पर्दाफाश हो गया, और इसके 
सम्बन्ध में जो भ्रम उत्पन्न किये गये थे, वे वुर्जुआ दा्शनिको के सबसे अनुभूति- 
शील दार्शनिको के सामने इस रूप में आये कि वे उसे अस्वीकार न कर सके । 
स्वाभाविक रूप से जर्मनी के दार्शनिको मे यह अआरान्तिभग विशेप स्पष्ठ हो गया। 
कारण यह था कि लडाई में जम॑ंनी की हार हुई थी, और उसके लिए तो 
। 
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सभ्यता (पूजीवादीगण सभ्यता से अपनी सभ्यता का ही अर्थ छेते हूं) का सब्ज 
वाग उजड चुका था। युद्ध समाप्ति के बाद पालएनेंस्ट, हरवान कैसरलिग तथा 
आस्वाल्ड स्पेनालेर की पुस्तको मे यह धारा बिलकुल स्पप्ट हो गई। पालएरनेस्ट 
ने यह कहा कि पूँजीवादी सगठन के कारण लडाई इसलिए हुई कि इस सगठन 
ने मनुष्य के व्यक्तित्व का निर्यातन किया। उन्होने कहा कि वस्तुस्थिति में तभी 
परिवतेन हो सकता है जब मनुष्य जाति को सोच-समभककर ईव्वर ने उस पर जो 
महानू कार्य सौपा हूँ, उसे अन्जाम दे यानी अपने लिए तथा अपने कार्यो के लिए एक 
लक्ष्य स्थापित करे। एनेंस्ट की यह कितनी बडी स्वीकृति है, और इससे पूँजीवादी 
सभ्यता का कितना विराट दिवालियापन जाहिर होता हैँ कि सैकडो वर्षो से 
यह पद्धति जारी है, और अब यह मालूम पड रहा हैँ कि उसके सामने कोई 
लक्ष्य नही हैं। जहाँ तक समस्या को समभने की बात हूँ, एर्नेस्ट ठीक ठीक 
समभते हे कि यह पद्धति लक्ष्यहीन हैं, किन्तु जब इस समस्या का सामना करने 
का प्रश्न उठता है तब वे गडबडा जाते है, किन्तु असली गलती जहाँ हूँ 
यानी मुनाफा से परिचालित होकर चलना (पूँजीवादीवर्ग का यही लक्ष्य हैं) 
उस पर एर्नेस्ट दृष्टि दौडाने का साहस नही करते। तदनुसार वे रहस्यवाद में 
भटककर यह कहते है कि चीनी किसानो से शिक्षा लेनी चाहिए क्योकि ये लोग 
थोडे में सतुष्ट रहते हे । वे भारतीय फकीरो पर लोलप _ष्टि दौडाकर यह कहते 
हैँ कि इन्ही के अनुकरण से सभ्यता का सकट दूर होगा। स्पष्ट ही सभ्यता के 
सकट से यहाँ पूँजीवाद का विशेषकर जमंन पूँजीवाद का सकट लिया गया है, 
और चीनी किसान तथा भारतीय फकीरो का दुष्टान्त देकर जर्मन जनता से 
कहा गया हैँ कि वे इनका अनुकरण करे, पूजीवादियो को अधिक से अधिक 
मुनाफा प्राप्त करने दे, तभी सभ्यता बच सकेगी । सभ्यता की क्‍या सुन्दर धारणा 
हैँ! हरवान कैसरलिग के अनुसार भी इसी प्रकार हिन्दू फकीर को ही जीवन 
का आदर्श बनाचा चाहिए। इसका मतलूव वताने की आवश्यकता नही। 
२१--स्पेनालेर और पाइचात्य का पतच--आस्वल्ड स्पेनालेर तो इतने 
निराश हे कि वे किसी प्रकार की आजा की रूप-रेजा देखने में असमर्थ हे! वे 
समझते है कि रोमन साम्राज्य की तरह पाज्चात्य का नाग होनेवाला है। स्पेना- 
लेर ने १९११ में पाव्चात्ण का क्वास नामक अपनी पुस्तक लिखनी शुरू को 
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यी। इस पर ट्यूमिनियेफ ने ठीक ही छिसा है कि जागादीर दुर्घटना के लारण 
पश्चिम में जो भीपण यद्व छिडते छिडते रह गया था, वह उनसेते दिमास में लताड 
रहा होगा, तभी उन्होंने उस ग्रन्ध को लिखना गुर किया होगा, फिर ज्यों ज्यों 
आगे लिखते गये होगे त्यों त्यो वे जिस पद्धति में थे, उस पद्रति शी दाग्ण 
असगतियाँ उनके सामने आती गई होगी। स्पेनाछेर के मत की आालोचना करने 
हाए बसारिन कहते है कि प्रालीन णस में निम्नुतर लेणिया उेबड ईसाई धर्म का 
दर्मनमास्म उत्पन्न कर सकी थी, किसते अद सासीण दर्शनशास्प प्राध्चानप शे 
खेण्दहर से उछ ताझत ही प्रात करेगा । 
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सोवियट्‌ रूस में पहली बार वास्तविक पाग्चात्य सभ्यता इसलिए विश्व सभ्यता 
का उदय हो रहा था। कम से कम इस सभ्यता में पाइचात्य के जनगण का 
अश्वुतपूर्व वल्कि अकत्पितपूर्ण सहयोग था। 
२२--पाश्चात्प में विवेकानन्द, रवीन्द्र आदि की कदर का कारण--बोरप की 
पूँजीवादी सभ्यता--स्पेनालेर के णब्दो में पाब्चात्य सभ्यता अपने अन्तिम चरण 
पर खडी रहकर करीव इस जताब्दी के प्रारम्भ से लब्खडा रही हैँ। विस्फोट तों 
१९१४ में हुआ, किन्तु इसके वहुत पहले ही इसके आसार ज्ञात हो चुके थे। 
पूँजीवादी सभ्यता की इस छ्वासशीलता के दृष्टिकोण से देखने पर यह वात समझ 
में आती है कि इस शताब्दी के प्रारम्भ से ही भारत के विवेकानन्द, रामकृप्ण 
परमहस, रवीन्द्रनाथ, अरविन्द ओर उनके टीकाकार तया भाष्यकार के रुप में 
आल्काट, ऐनीवेसेट, राधाकृष्णन, भगवानदास आदि का पाश्चात्य जगत्‌ में क्यो 
सम्मान हुआ। जिन कारणों से एरनेस्ट तथा कैसरलिग ने चीनी किसानो ओर 
भारतीय फकीरो के अनुकरण का नारा दिया था, उन्ही कारणों से इन भार- 
तीय प्रतिपादको का पाच्चात्य बुद्धेजीवियो मे सम्मान हुआ। तभी तो पालब्नाठन 
आदि की लिखी हुई मू्खतापूर्ण पुस्तकों की (जिसमें शायद भूठ का एक बहुत 
बडा अण है) मॉग हुई, ओर है। तभी योग के सम्बन्ध में योरोपीय बुद्धिजीवियो 
में बहुत दिलचस्पी हैं। भारतीयगण जो कंसर्रालिग या अन्य किसी पूजीवादी 
दार्शनिक के मुँह से हिन्द्र फकीरो की प्रशसा सुनकर खुण होते हे, और फूले 
नही समाते कि आख़िर उनके प्रभुओ के देशों मे इन लोगो की कदर हो रही है, 
उसमे खुश होने की कोई वात नही है। इन प्रणसाओं का अर्थ इतना ही है कि 
योरप छ्वासशील है, इस/'छेए उसकी दृष्टि काशी, गया, निनबे और गाजा पर 
पड रही है, जहाँ से उसकी सब समस्याओं का समाधान होगा, वह काशी नहीं 
बल्कि ऐसा देय हें जिसमे जवगण को सचमुच राज्यजक्ति मिली हुई है। 
२३--विविध ह्वासशीलूता सूचक मतवाद--हम देख चुके कि किस प्रकार 
पूँजीवाद के अभ्युदय के युग में बुर्जुआ लेखको तथा दाशनिको को सब हरा ही 
हरा सूकता था, तथा उसके ह्लास के युग में किस प्रकार उन्हे कयामत ही कयामत 
सूक रही है। केवल जर्मनी मे ही नही यह ह्वासवाद तथा निराजावाद आज सभी 
'पूँजीवादी लेखकों की विशेषता हो चुका हैं। अब तो अध्यापक बरी ऐसे विद्वानू 
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का यह कहना है कि प्रगति का जो विचार हैँ, यह एक अभिनव विचार है, 
प्राचीन या मध्ययूग मे इतिहास के जो लेखक हो गये हैँ, वे इस विचार से 
सर्वथा अपरिचित थे । गाडेन चाइल्ड ने दिखलाया है कि इस समय लोग प्राचीन 
ग्रीकोी और रोमनो की तरह पीछे मुडकर आदिम सरलता के स्वर्ण यूग की 
ओर हसरतभरी निगाह दौडा रहे हे । रोमन कैथोलिक पादरियो का 
यह सिद्धान्त था कि मनुष्य का पतन निपिद्ध फल चखने के कारण हुआ 
।, उसे बदलकर यो कर दिया गया है, और इसमे जम॑न इतिहासवेत्ता 
सम्प्रदाय तथा उनके प्र॒रातात्त्विक और नृतात्तविक गिक्षको का सहयोग प्राप्त 
कि मनष्य का पतन ज्ञानवक्ष के फल चखने के कारण हुआ हेँ। इसी प्रकार 
का एक दृष्टिकोण अगरेज (4ार्प870788) में दृष्टिगोचर हो रहा 
है।' *फासिस्टवादी दार्शनिक जेनटाइल आदि तो इस वात को खुल्लमखुल्ला 
कहते थे कि प्रगति एक गलत दृष्टिकोण है। ठीक ही हँँ। प्रगति एक गलत 
दृष्टिकोण है, किन्तु वह मनुष्य जाति की प्रगति नहीं, वल्कि पजीवादीवर्ग की 
प्रगति है। 

हम कदाचित्‌ कुछ अविक कह गये, किन्तु हमारे कहने का तात्पयं यह है कि 
सभी दर्शनों का सम्बन्ध सामाजिक, आशथिक परिस्थितियों से होता है। स्वय 
हन्द्रात्मक भौतिकवाद इसी प्रकार का एक दर्गन हैं। वह आगामी युग की सूचना 
देता है, तथा आगामी युग के साथ जिस वर्ग का सम्बन्ध है, उसी से उसका 
सम्बन्ध है। यह दर्शन केवल सर्वहारा वर्ग के हाथो में एक तगडा हथिय्गर ही 
नही देता, बत्कि वह सब गोपितों के हाथो में एक तगडा हथियार है क्योकि 
सर्वेहारावर्ग की ऐसी अजीव परिस्थिति हूँ कि वह सब वर्गो की मुब्ति किये 
बगैर अपनी मुक्ति नहीं प्राप्त कर सकता । हम इस पर आगे और 
विचार करेगे। 

ए४--न्प टूल मानिज्म--ऊपर हमने जिन वुर्जुआ दर्भनों को गिनाया है 
उनके अतिर्वित हम केवठ एक और वुर्जुआ दार्शनिक वर्देन्डरसेल के हल्पातावां 
770॥887 का. जिक्र करेंगे, क्योकि णह भी अपने युग के चुर्जआ समाज का 
अच्छा प्रतिफलन है। इस मतवाद के अनुसार चित्‌ और व्न्तु (70वें बाते 
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77806॥:) एक ऐसे आदिमतर द्रव्य से उद्भूत है जो न तो वास्तविक हैँ न 
मानसिक है। यह निरा रहस्यवाद हैं, और ज्ञात की आइ में अन्नान को 
छिपाने की चेप्टामात्र है। जेंसा कि रसेल ने स्वय लिखा हैं, माख के 
'इन्द्रियानुभूति के विब्लेपण में इसका बीज निहित हैं। विलियम जेम्स के 
9589ए 8 ॥0 ॥90॥09) ८ाए|॥7८४७०७ में इसको विकसित किया गया हैं, 
तथा जान डेवे, वी० मेरी तथा अन्य अमेरिकन लेखकों ने इसका प्रतिपावन 
किया है । ह्वासशील वुर्जुआ जगत्‌ की सारी प्रतिभा का खिचाव रहस्यवाद की 
ओर है । हमने यह देख लिया कि यह रहस्यवाद वुजुआ पद्धति की द्वासणीलता 
से उद्भूत है। हम यहाँ पर ब्योरे में नही जायंगे, किन्तु छायावाद इसी रहस्य- 
बाद का एक रूप हैं, फिर भी जो लोग छायावाद को साहित्य, कछा या कविता 
मे प्रगतिगीलता का द्योतक समभते है, उनकी बुद्धि पर तरस आता हैं। रहस्य- 
चाद और छायावाद हर्वासशीलता का ही द्योतक हे। 

२५--फासिवाद और रहस्थवाद---ह्वासशील पूंजीवाद ने हमेशा रहस्यवाद 
की सहायता छेकर काम चलाना चाहा है, यह बात नहीं। कम से कम फासि- 
वादी दाशंनिकगण तो चीजो के साफ साफ रख देने के पक्षपाती हूं, अर्थात्‌ वे 
प्रगति के अभाव को न छिपाकर यह दावा करते है कि फिर भी पूजीवाद रह 
सकता है। इस प्रकार रहस्यवाद की तरह किसी बात को जबर्दस्ती कहकर 
कदाचित्‌ जबर्दस्ती विश्वास कराने का भी एक तरीका हे। ऐसे मतवाद में 
और रहस्यवाद मे वही फर्क हैँ जो पूँजीवादी लोकतत्र और फासिवादी अधि- 
'नायकत्व मे है। एक मे शासन की बात को छिपाने की चेप्टा है, दूसरे से नरत- 
रूप मे कहा जाता हैं कि हम शासन कर रहे है, हम इसी के योग्य है, तुम उसी' 
के योग्य हो। 

२६--पूजीवाद के ह्वास के विभिन्न विचारो से फासिवादी दर्शन निर्मित-- 
पूँजीवाद में उत्पादन की अग्रगति इस कारण रुक गई हैँ कि इसमे उत्पादन के 
साधनों तंथा उत्पादन के सम्बन्धो में अमिट असगति उत्पन्न हो चुकी है। इस 
उलूमत से बचने के लिए फासिवादी लेखको ने यह नही कहा कि नहीं, बात 
ऐसी नही है, पूंजीवाद अब भी प्रगतिशील है, बल्कि उन्होने एक नये दर्शन- 
शास्त्र को जन्म दिया जिसमे यह कहा गया कि गतिशीलूता की कोई आवश्यकता 
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नही । स्थितिगील (5200८) होकर भी पूँजीवाद जी सकता है। 
वाल्टर आयकन का कहना है कि पूँजीवाद बिलकुल स्थितिशील हो जाय, उसे 
लकवा भी मार दे, उद्योग-धन्धो पर एक नौकरशाही का नियत्रण हो, सब 
आविष्कार तथा उन्नति करीब-करीव रुक जाय, फिर भी पूँजीवाद जी सकता 
है। वे लिखते है मार्क्स के समय से एक धारणा की उत्पत्ति हुई कि विस्तारोन्मुख 
गतिशीलता (€एल+-जातेव्याहु तप॒णथा॥0) ही पूँजीवाद का प्राण 
(7४ 99) है। इस गतिशीलता या विकास का अन्त हुआ कि 
पूँजीवाद का अन्त हुआ। बात यह हैं कि मार्क्स १९वीं सदी के मध्यभाग 
मे थे जिस समय पूँजीवाद की दिन दूनी रात चौगुनी तरक्की हो रही थी, 
इसीलिए उक्त प्रवाद की उत्पत्ति हुईं। इसके बाद में रहनेवालो के लिए मार्क्स 
की सिद्धान्त की भूछ को समझना कठिन न होगा।' आइकन के इस दार्शनिक 
सिद्धान्त को जीवन के सभी क्षेत्रों मे छागू किया गया है, और सभी क्षेत्रों में 
विकास को अनावश्यक करार दिया गया हैं। फासिवादीगण नित्से और स्पेनालेर 
को अपने दाशं निक नेता मानते है । स्पेनालेर का मत तो हम पहले ही बता चुके, 
किन्तु उनके विचारों को फासिवादियो ने अब दूसरा ही रूप दिया है। उनके 
दर्शन से यह जो ध्वनि निकलती है कि अब हम (ऊपर से कहने का पाशचात्य 
और भीतर से असल में पूँजीवादीवर्ग ) आगे नहीं जा सकते, उसका यह अर्थ 
लगाया गया कि आगे जाने की कोई आवच्यकता ही नही । नित्से ने अतिमानव 
सिद्धान्त (5प0]7०८77०7 (76८079) का प्रचार किया था। फासिवादियों 
ने उसको किस प्रकार अपनाया यह अभी बहुत ताजे इतिहास की बात है। 
नवकान्टवाद (मैक्स, एडलर इत्यादि) फासिवाद का दर्शनशास्त्र इसलिए वन 
सका है कि कान्‍्ट के दर्शनगास्त्र मे ही पूंजीवाद के लिए अनुकूल ऐसे उपादान 
मौजूद थे जिनको आसानी से फासिवाद का रूप देना सम्भव था, क्योकि यदि 
हमारे दृष्यमान जगत्‌ को अतिमानव की अतिबुद्धि के अधीन करार दिया 
गया तो फिर क्या कसर रही, यह तो फासिवाद हो ही गया । 

२७--विद्रोह के विरुद्ध विभिन्न दर्शन और भोतिकवाद--इस प्रकार जरा 
भी गहराई से देखने पर प्रत्येक दर्शन का जीवन के साथ सम्बन्ध स्पप्ट हो 
जाता है। जिस प्रकार शासक तथा ज्ोषक वर्ग के दर्शनज्ञास्त्र जासितो और 
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दोपितो के लिए विषरूप हैं, उसी प्रकार हर युग मे गासितों और जोपितों के 
भी--विशेषकर इस युग में जब वे जासको के शब्दजाल से मुक्त होने छगे--- 
अपने निजी दर्शनशास्त्र होते है। एक तरफ जनता की विद्रोह-भावना को दवाने- 
वाले दर्णनशास्त्र है, दूसरी तरफ उनको उठानेवाले तथा उनके सम्राम में हथि- 
पार के रूप मे साबित होनेवाले दर्गनज्ञास्त्र भी हे। एकमात्र इन्द्वात्मक भौतिक- 
वाद ही जगत्‌ के मजदूर वर्ग का दर्शनशास्त्र हो सकता है, वाकी सभी दर्भन- 
घास्त्र किसी न किसी तरह प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से पूँजीवादीवर्ग को वल 
पहुँचाते है। बोपक वर्ग को बल पहुँचाने का यह कार्य कई तरह से हो सकता 
है। उदाहरणस्वरूप यह कहा जा सकता हैँ कि पूँजीवादीवर्ग सर्वहारा का तथा 
जमीदारवर्ग किसानो का ट्रस्टी हैं। यह कहा जा सकता है कि कुछ लोगो का धनी 
होना और कुछ लोगों का गरीब होना स्वाभाविक है, जैसा स्पेन्सर ने 
योग्येतम के बच रहनेवाले (5प्राए।एथां 00 #76 506४८) जीव विजाव 
के सिद्धान्त को समाज पर लागू करते हुए कहा था कि जैसे जगल में दो तरह 
के जानवर होते हे, एक शेर और एक बकरी, उसी प्रकार मनुष्यो में दो 
तरह के लोग स्वाभाविक होगे, यह भी कहा जा सकता है। सचमृच नित्से ने ऐसा 
ही कहा था, वल्कि इससे भी आगे वढकर यह कहा था कि मनुष्यों मे शेर किस्म 
के लोगो की बढती से मनुष्य जाति का कत्याण होगा। यह कहा जा सकता है 
कि सुख बुरा है, क्योंकि सुखी होने पर भी दुख का भय बना रहता है, इसलिए 
सुख-दु ख के परे हो जाना ही अच्छा हैं। यह कह” जा सकता है कि इंहलोक मे 
सुख भोगने में कुछ रखा नही है, परछोक अगर वन रहा तो सब कुछ है, जीत 
उसी की है जिसका परलोक बना हुआ हुँ। भौतिकवादी दर्शन ऐसी सब धार- 
णाओ के विरुद्ध यह कहता हैं कि इस वात की कोई आवश्यकता नही है, कि हम 
ख्वामस्वाह निराशा के गत मे पडे रहे, वर्नमान समाजपद्धति चिरस्थायी नही है, 
आगे मानवता के लिए जोर मजदूर के लिए स्वर्णययुग है। अवश्य इसके 
साथ ही वह यह भी कहता है कि यह स्वर्णयुग एक शुभ घडी में टपक नही 
पडेगा, वल्कि मजदूर को अपने सग्रामो से इसका निर्माण करना पडेगा। 
२८--स्टालिन हारा भौतिकवाद का सरल प्रतिपादन--द्विन्द्ात्मक भौतिक- 
वाद का नाम इसलिए पड़ा है कि प्रकृति की घटनाओ को निरीक्षण करने का 
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इसका तरीका, उनको अध्ययन करने तथा उनका पता लगाने का तरीका इन्द्वात्मक 
है, साथ ही प्रकृति की घटनाओ की व्याख्या और इन घटनाओं की धारणा 
तथा इसका सिद्धान्त भौतिकवादी है।' स्टालिन ने बहुत सक्षेप में भौतिकवादी 
दर्शन तथा जिस प्रकार उसे इतिहास पर लागू किया जाता है, इसका वर्णन किया 
है। इस विपय में इतने सक्षेप मे सब बातो को कहना सम्भव नही है, इसलिए 
हम स्टालिन की ही रचना से यह उद्धृत करेगे-- 

दन्द्ात्मक पद्धति अलोकिक दर्शनजञास्त्र के बिलकुल विपरीत है। माक्सवादी 
दन्द्दात्मक तरीके की मुख्य विशेषताएँ ये हँ-- 


(क) 


(ग) 


अलौकिक दर्शनशास्त्र के मतवाद के विपरीत दनन्द्वात्मक भौतिकवाद 
प्रकृति को वस्तुओ तथा घटनाओं का एक आकस्मिक ऐसा समह- 
मात्र नहीं समझता, जो एक दूसरे से असम्बद्ध, पृथक तथा स्वतस्त्र 
हैँ, वल्कि वह इनको एक ऐसे सम्बद्ध तथा अविच्छेद्य रूप से सम्पूर्ण 
रूप में देखता हैँ जिसमे वस्तुएँ तथा घटनाएँ एक दूसरे से सम्बद्ध 
दूसरे पर निर्भर तथा एक दूसरे से निर्णीत होतौ हे । 
अलोकिक दर्शनशास्त्र के विपरीत इन्द्वात्मक भोतिकवाद का. यह 
कहना हैं के श्रकृति विराम, स्थिरता, आबद्धता तथा अपरिवर्त- 
नीयता की एक अवस्था नही हैँ, बल्कि यह एक एंसी अवस्था हैं 
जिसमे निरन्तर गति, परिवर्तत, नवीकरण तथा विकास जारी हे, 
जिसमे हर समय कुछ न कुछ उठ रहा है, विकसित हो रहा है, और 
कुछ न कुछ हमेशा बिखर रहा हे, मर रहा है।  -- 
अलोकिक दर्शन के मतवाद के विपरीत इन्द्रात्मक भोतिकवाद 
विकास की प्रक्रिया को वृद्धि की एक ऐयी सरल ग्क्रिया नही मानता 
जिसमें परिमाणगत परिवर्तन से गुणगत परिवर्तन नही होते वल्कि 
एंसे विकास के रूप भें मानता है जिसमे तुच्छ तथा अद्ब्य 
पारमाणगत पारेवर्तेन से होते हुए खुले मोलिक परिवतेन, गणगत 
परिवतेन होते हूँ । यह्‌ एक ऐसा विकास है जिसमे गे णगत परिवर्तन 
धीरे धीरे नहीं होते, बतिकि तेजी से ओर एकाएक एक अवस्था से 
दूसरी अवस्था में छलॉँग छेने के रूप में होते हें। ये परिवर्तन 


फा० १८ 


र्‌छडं 


(घ) 


ऐतिहासिक भौतिकवाद 


आकस्मक सर्प से नहीं होते, वल्कि अदग्य तथा ऋमिक परिमाण- 
गत परिवननों के सग्रह के स्वाभाविक परिणाम के रूय मे होते है 
अलो।केक दर्शनज्ञास्त्र के मतवाद के विपरीत दन्द्रात्मक भौतिकवाद 
समझता हैं कि प्रकृति की प्रत्येक वस्तु तथा घटना में आल्रिक 
असंगतियाँ अन्तनिहित है, क्योकि उनमें से सभी का एक धनात्मक 
तथा एक ऋणात्मक पहलू, एक भूतकाल और एक! भविष्यकाल, 
कुछ स्रियमाण तया बुछ विकसमान होता है। साथ ही विपरीत 
के बीच सचर्य, प्राचीन और नवीन के बीच सग्राम, जो मर रहा हैं 
और जो पैदा हो रहा है उनमे टक्कर; जो अन्तहित हो रहा है और 
जो विकसित हो रहा हैं उसमे होनेवाला सघपं ही विकास की प्रक्रिया 
तथा परिमाणगत परिवर्तन से गुणगत परिवर्तत में तब्दीडी का 
आन्तरिक स्वरूप हैं। 


इन्ही चार नियमों को जब समाजगञास्त्र या सामाजिक जीवन के अध्ययन 
पर तया समाज के इतिहास पर लागू किया जाता है, तो उनका जो रूप होता 
है, उसके विबय में पहले हो बताया जा चुका है, फिर भी सक्षेप मे उसका वर्णन 
यहाँ किया जायगा--- 
(क) यदि विश्व मे कोई पृथक्‌ घटना नही हैँ, यदि सभी घटनाएँ पार- 


स्परिक सम्बन्धयुक्त है तथा एक दूसरी पर निर्भर हें, तो यह स्पृप्ड 
हैं कि प्रत्येक सामाजिक पद्धति तथा इतिहास में होनेवाले प्रत्येष 
सामाजिक आन्दोलन का मूल्य चिरस्थायी न्याय या दूसरे किसी 
पहले से सोचे हुए विचार के दृष्टिकोग से (जेंसा अकसर इतिहास- 
लेखक करते हे) नहीं कूतना चाहिए, बल्कि उन अवस्थाओं के 
दृष्टिकोण से उनको देखना चाहिए जिनसे उस पद्धति या उस 
सामाजिक आन्दोलन का उद्भव हुआ था जिनसे वे सयुक्‍त हे 

वर्तमान अवस्थ्ग में दासता की प्रया अर्थहीन होगी, किन्तु बिखरती 
हुई आदिम साम्यवादी पद्धति की अवस्था में इस प्रथा की उत्पत्ति 
समझ मे आ सकती है। उस समय वह स्वाभाविक ज्ञात होती है, 
केवल यही नहीं, उस समय दासता की पद्धति आदिम साम्यवादी 
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पद्धति की उन्नति समझी जाती है। १९०५ के रूस में पूंजीवादी 
लोकतन्‍्त्र की माँग समझ में आ सकती थी। उस समय यह मॉग 
सही और क्रान्तिकारी थी, किन्तु सोवियट रूस में ऐसी माँग 
रखना पीछे की ओर हटना होगा। प्रत्येक वात अवस्थाओ, देश 
तथा काल पर निर्भर रहती हैं। 

(ख) यदि विश्व धारावाहिक अवस्था की गति से है, तो न तो कोई 
अपरिवर्ततीय समाज पद्धति हो सकती है, न वैयक्तिक सम्पत्ति 
ओर न ज्ोबण के चिरस्थायी सिद्धान्त हो सकते हे, न जमीदारो के 
अधीन किसान तथा पूँजीपतिथों के अधीन सर्वहारा के रहने का 
कोई चिरस्थायी विचार ही मान्य हो सकता है । 


(ग) यदि विकास का यह एक नियम हैँ कि मन्धर परिमाणगत परिवर्तन 
से द्रुत और आकस्मिक गुणगत' परिवतेन होते है, तो यह स्पष्ट है 
कि उत्पीडित वर्गो द्वारा की गई क्रान्तियों बिलकुल स्वाभाविक तथा 
अनिवायें घटनाएँ है। इसलिए गुमराही से बचने के लिए प्रत्येक 
व्यक्ति को क्रान्तिकारी होना चाहिए न कि सुधारवादी। 

(घ) यदि विपरीतो के सघष की प्रक्रिया के रूप में विकास चलता है, तो 
वर्गसघर्य को तीतन्र करना चाहिए। 


इन्ही चार नियमो को जब दर्शन के क्षेत्र में लागू किया जाता है, तो 
उतका रूप यो होता है-- 


(क) भाववाद समभता है कि यह विश्व 3050प्राट तट या 
[एफएटाइथ।ा वेंतेंट॥ अर्थात्‌ निरवच्छिन्ष भाव अयवा सावे- 
देशिक भाव का मूर्तरूप हे। इसके विपरीत मास प्रतिपादित 
इन्द्रात्मक भौतिकवाद का यह कहना है कि थह विब्व अपनी प्रकृति 
से ही भौतिक है, विश्व की विभिन्न घटनाएँ केवल गतिगील भूत के 
विभिन्न रूप हें। द्वन्द्वात्मक न्याय से प्रमाणित घटनाओं का 
पारस्परिक सम्बन्ध तथा पारस्परिक; निर्भरता गतिगील भूत के 
विकास का एक नियम है, और गतिशील भूत तथा विश्व भूत की 


र्छ 


(ख) 


(ग) 


ऐतिहासिक भोतिकवादे 


गति के नियमानुसार विकसित होता है, और उसे एऐंआाएटा5॥] 
50पो या सार्वदेणिक आत्मा की कोई आवश्यकता नहीं है। 
भाववाद यह समभता हैं कि हमारा मन ही वास्तविक रुप से 
वर्तमान हैं, तथा यह भोतिक विश्व, अस्तित्व, प्रकृति के बल हमारे 
ही मत, इन्द्रियानुभवो, विचारों तथा धारणाओं में मौजूद है। 
इसके विपरीत माक्सवादी भोतिकवादी दर्शन का यह कहना है कि 
भूत-प्रकृति तथा अस्तित्व एक ऐसी दृश्यगत वास्तविकता हैं जो 
हमारे मन के बाहर उससे स्वतस्त्र रूप से वर्तमान हैं। भूत ही 
प्रायमिक है, क्योकि यही तमाम इन्द्रियानुभवो, भावों तथा मन 
का उत्स है, और मत गौण तथा उससे उत्पन्न है क्योंकि यह भूत 
तथा अस्तित्व का प्रतिफलन है। विचार या भाव भूत का ऐसा रूप 
है जो विकास के दौरान में अनुभूति को एक उच्च कोटि यानी 
मस्तिष्क के रूप में पहुँच चुका है। मस्तिष्क ही विचार का साधन 
है। इसलिए यह निसशय कहा जा सकता हैं कि विचार को भूत 
से अहूग नहीं किया जा सकता। 

भाववाद विज्व तथा उसके नियमो के सम्बन्ध में ज्ञान को सम्भावना 
को अस्वीकार करता हैं। वह हमारे ज्ञान की प्रामाणिकता पर 
विश्वास नहीं करता। वह दृश्यगत सत्य. को नही मानता। वह 
कहता हैं कि यह विश्व ऐसी अन्तिम सत्ता--7%्ाछु४  #7 
६॥८४४5८ए८५---मे पूर्ण है जिसे विज्ञान कभी नही जान सकता। 
इसके विपरीत साकसवादी दार्शनिक भौतिकवाद यह कहता है कि 
यह ।वश्व तथा इसके नियम सम्पूर्ण रूप से ज्ञातव्य हूँ। प्रकृति के 
नियमो के सम्बन्ध में हमारा ज्ञान, जिसकी परीक्षा व्यवहार तथा 
प्रयोगो से हो चुकी हूँ, प्रामाणिक ज्ञान हे। इंस ज्ञान को दृश्यगत 
सत्य के रूप में सही कहा जा सकता है। विश्व मे कोई ऐसी वस्तु 
नही हैँ जो जानी न जा सके । हां, ऐसी वस्तुएँ ह॑ जो अभी तक जानी 
नही गई है, तथा विज्ञान ओर प्रयोगो से जानी जायेगी और उनके 
रहस्य उद्घाटित होगे।' ह 


॥ 


दर्गन की पृष्ठभूमि और भौतिकवाद २७७ 


5 


२९--मार्क्तीय दर्शन में वप्रवहार पर जोर--मार्कर्सवादी दर्शन में वार- 
बार व्यवहार पर क्यो जोर दिया गया है, यह स्टालिन के उद्धृत प्रतिपादन 
से स्पप्ट हो गया होगा। माक्स के दर्शन में हवा में उड़ने के लिए कोई स्थान 
नही हू । फायरवाख पर (हृतीय सूत्र में मार्क्स कहते है कि व्यवहार के दायरे 
के बाहर यह पूछना कि दृष्यगत सत्य मानवीय बुद्धि के साथ सगत है या नही, 
स्कालस्टिकवाद (मध्ययुग मे ईसाई पादरियो द्वारा विज्ञान और धर्म मे समस्वय 
करने की धामिक चेप्टा के फलस्वरूप जिस मतवाद का उदय हुआ था-- 
ले०) हे । एगेल्स ने मानो इसी की पुनरावृत्ति करते हुए कहा हूँ कि काण्ट के 
दर्शन, हथयूम अजेयवाद तथा अन्य दार्णनिक उडानों का सबसे अच्छा 
निराकरण व्यवहार हैं। इसका अर्थ यह हूं कि जो लोग दर्गन में भाववादी 
अयवा अजेयवादी होने का दावा करते हं, वे भी व्यावहारिक जगत्‌ में 
रोटी को रोटी ओर पत्थर को पत्थर समभने हे और वसा व्यवह्वर करते 
हूं। उनके मतवाद से उनके व्यवहार में कोई फर्क नहीं आता। भाववादी 
भाव से पेट नहीं भरता, न अनेयवादी, ऐसा शक ही करता ६ कि रोटी रोटी 
ही हूं या नहीं। 

स्वय लेनिन ने यह कहा हू कि क्रान्तिकारी सिद्धान्त कोई कठमरल। सि 

दी ह॑ तथा जब यह सिद्धान्त जनता और वास्तविक क्रान्तिकारी आन्दोलन के 

साथ सस्पर्ण प्राप्त कर व्यावहारिक जगत में अपनी सत्यता प्रतिपन्न करता 
हैं तभी यह कहा जा सकता हु कि अमक सिद्धान्त सही है।” छेनन ने और 
भी कहा हूं कि सिद्धान्त को उन सब प्रब्नो का उत्तर देना चाहिए जो व्यवहार 
से पैदा होते हैे। स्टालिन का इस पर यह कहना है कि सिद्धान्त का समर्थन 
व्यावहारिकता से होना चाहिए। 

३०--दर्शन ओर व्यवहार की एकरूपता- -एक ऋआन्तिकारी सिद्धान्त था 
दर्मन का होना केवल जरूरी ही नहीं, अपरिहार्य है। केनिन ने तो न्पप्ट ही कर 
दिया हूँ कि क्रान्विकारी सिद्धान्त के वर्नैर कोई क्रान्तिकारी आन्दोलन हो ही 
नहीं सकता। हम इस दिपय पर माससंवाद के सवमान्य प्रतिपादकों का मत 
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दे चुके है । अब हम केवल स्टालिन के एक और कथन को उद्धुत कर इस विपय 
को समाप्त करेगे। वे कहते है कि जो सिद्धान्त (था हमारे क्षेत्र में दर्शन) कान्ति- 
कारी व्यवहार से सम्पर्कहीन है वे एक ऐसी पनचक्की की तरह है जो बिना 
अनाज के चल रही है। व्यवहार क्रान्तिकारी सिद्धान्त के बगर आँगरे में ट्टोलता' 
रहता हु, क्योकि यही उसके मार्ग को आलोकित करता हैं। सिद्धान्त तभी 
महृत्तम गक्तित बन जाता है जब वह क्रान्तिकारी व्यवहार से सयुक्त हो जाता 
है ।£ स्पष्ट हैं कि इस प्रकार हमारा दर्शन क्रान्तिकारी व्यवहार से प्रत्यक्ष रुप 
में सम्बद्ध होगा। व्यवहार के वगर हम किसी दर्शनज्ास्त्र की कल्पना नहीं कर 
सकते। हमारे लिए दर्शन घटत्वावच्छिन्न, पटत्वावच्छिन्न, तेलाधार पात्र या 
पात्राधार तैल अथवा केवल बाल की खाल निकालने के लिए नही है, वल्कि 
एक व्यावहारिक आवश्यकता की पूर्ति के लिए है। सही सेद्धान्त व्यवहार की 
आँख है, और व्यवहार इसके बगर अन्धा हैं। जैसे एक डाक्टर के लिए शरीर 
विज्ञान के सर्वागपूर्ण ज्ञान के साथ साथ व्यावहारिक तजग्रें का होना आवश्यक 
हैं, बसे ही एक राजनीतिज्ञ या क्रान्तिकारी को सामाजिक परिवर्तन तथा 
सामाजिक गठन के सम्बन्ध में पूरी पुरी जानकारी होनी चाहिए, तभी वह अपने 
काम को ठीक ठीक कर सकेगा । सच तो यह हैं कि व्यवहार ओर, दर्शन दो चीजे 
नही हूं। वे परस्पर सम्बन्धयुक्त ही नहीं है, उनमे केवछ एक बन्धन हे, ऐसी 
बात नही, बल्कि वे एक ओर अभिन्न है ।* 

३१-- ज्ञात क्यो ? भाक्संवाद अदृष्टवाद के विरुद्ध-- माक्‍्सेवादी दर्शन 
के साथ व्यवहार की इस प्रकार एकरूपता दर्शाने के बाद यह प्रश्न स्वत पैदा 
हो जाता है कि आखिर इस सिद्धान्त को, यानी प्रकृति तथा समाज की गति, 
नियम इत्यादि, जानने से क्या फायदा हैँ, क्योकि होइ है वही जो राम रचि 
राखा--जो वुछ होना हैं वह होगा ही, फिर उसके जानने या न जानने 
से क्या आता-जाता हैं? इसके साथ ही समाज की गंति के निर्दिष्ट नियम हैं' 
तथा एक के बाद एक समाज पद्धति कैसे आयेगी, और किस क्रम से आयेगी, 
यह भी मालूम हैँ। इससे कुछ लोगो को यह भी प्रश्न करने का मौका मिलता है 
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कि क्‍या इतिहास-सम्बन्धी यह मार्क्सवादी धारणा अदृप्टवादी नही है। प्रथम 
प्रश्न के उत्तर में हमारा वक्तव्य यह है कि प्रक्ृोति तथा समाज की गति के सम्बन्ध 
में हमारा जान केवल एक रोगग्नस्त कोतृहल की परितृप्ति के लिए नही, बल्कि 
गति को जानकर उसको इच्छानुरूप नियत्रित करना ही हमारा उद्देश्य हैँ। 
द्वितीय प्रश्न के उत्तर मे हमारा यह कहना है कि आदिम समाजवादी पद्धति में 
कोई एसी बात अनिवाये रूप से अन्तनिहित नही थी, जिससे यह कहा जा सके 
कि अमुक समाज कई मजिलो से गुजरता हुआ समाजवाद में पहुँचकर ही रहेगा। 
इतिहास की गवाही तो यह है कि बहुत से समाज अपनी अन्तनिहित असगतियों 
को सुलभ्माने मे असमर्थ होकर बीच ही में लुप्त हो गये हे। माक्संवाद अदृप्ट- 
वाद का पोषण नहीं करता। कम्युनिस्ट मेनिफेस्टो में ही मार्क्स-एगेल्स ने यह 
स्पप्ट कर दिया था कि समाज या तो इस ओर जायगा या उसका विनाश 
होगा। किसी समाज-विशेप के सम्बन्ध मे यह नही कहा जा सकता कि वह अन्त 
तक समाजवाद में पहुँच ही जायगा, केवल इतना ही निश्चयपूर्वक कहा जा 
सकता है कि यदि वह प्रगति करेगा तो समाजवाद की ओर उसे जाना पडेगा, 
किन्तु यह भी तो हो सकता / है कि कोई समाज प्रगति की ओर जानें से असमर्थ 
रहकर बीच ही में अपनी असगतियो के कारण विनप्ट हो जाय। कम्यूनिस्ट 
मेनिफेस्टो में मार्क्म-एगेल्स ने यह जो 'या' लगाकर कहा कि या तो ऐसा होगा 
या वह समाज विनष्ट होगा, इसका स्पप्ट अर्थ यह है कि पहले से कोई मार्ग 
निश्चित नही है। यदि उत्पादन गक्तियो के मार्ग में मौजूदां उत्पादन पद्धति 
बाधक सिद्ध हुईं, किन्तु साथ ही परिस्थितियाँ ऐसी न हुई कि उत्पादन जवितयों 
के पैरो को ये बेडियॉ टूट जायेँ तो उस समाज का हास ही होगा। 

बुखारित ने साम्राज्यवाद और विश्व आथिक पद्धति” में इस प्रश्न पर 
रोशनी डालते हुए लिखा हूँ 'मार्क्सवाद हमे यह सिखलाता हैँ कि ऐतिहासिक 
प्रक्रि और इसके फलस्वरूप ऐतिहासिक घटनाओ की श्यूखला मे प्रत्येक कडी 
आवश्यक है।। इस आधार पर इससे अदुष्टवाद का उपसहार निकालना ऊलजलूल 
है, क्योकि साफ बात यह हैं कि ऐतिहासिक घटनाएँ मनुष्यो की इच्छा, तथा 
यदि हम वर्ग-समाज के विपय में कह रहे है तो वर्गयुद्ध के जरिये ही घटित हो 
रही है न कि उनके वाहर। वर्गों की इच्छा प्रत्येक क्षेत्र में उस खास परिस्थिति 
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से निर्णीत होती हैं। इस मानी में तो वह विलवुल ही कोई णक्ति नही है। 

जो भी हो, यह इच्छा ऐतिहासिक प्रक्रिया का एक कारणीभूत तथ्य होती है । 
यदि हम मनुष्यों की क्रिपा तथा वर्गस्घर्ष इत्यादि को निकाल दे तो सारी 
ऐतिहासिक प्रक्रिया हो गायव हो जाती है |? 

£ जो लोग मार्क्समवादी दर्शन पर अदृष्टवादी होने का आरोप लगाते हूं, उर्न्ह। 
की ओर से यह भी प्रग्न उठाया जाता है कि अच्छा, मान लिया कि समाज की 
गति और नियम जेय हूँ । किन्तु इससे क्या व्यावहारिक फायदा है ? हम इसका 
उत्तर पहले ही दे चुके हें, किन्तु चूंकि इस प्रश्न के सदुत्तर पर माक्सेवाद कं 
भाग्य बहुत कुछ निर्भर है, इसलिए वु छ व्यौरे के साथ इस पर आलोचना करना 
उचित होगा। ऐसे छोगो का कहना है कि मार्क्स के पहले जब ये नियम किसी 
को ज्ञात नही थे, जिन युगो में किसी ने सज्ञान रूप से इन नियमों का प्रयोग 
कर प्रगति के वेग को द्र तीकृतर नही किया, इन युगो में भी प्रगति होती रही, 
फिर इतनी दन्‍्त-कटाकटी की क्‍या ॥आवश्यकता हे | ऐसे लोगो का यह कहना है 
कि माक्स के पहले समाज एक के बाद एक आदिम समाजवाद से गुलामी के 
युग में, गुलामी से सामन्तवाद में, तथा सामन्‍्तवाद से पूंजीवाद में पहुँचा। 
फिर इस बात की क्या जरूरत हैँ कि मार्क्सीय दर्शन का ज्ञान प्राप्त किया जाय। 
यह प्रश्न बहुत टेडा अवश्य हू, किन्तु इस प्रश्न का उत्तर देने में हमे विज्ञान 
से सहायता मिलती हैँ। किसी वैज्ञानिक आविष्कार के पहले वे वैज्ञानिक नियम, 
जिनका आविष्कार हुआ, क्रियाशील थे। उदाहरणस्वरूप प्लेक द्वारा क्वान्टम 
प्रिद्धान्त के आविष्कार के पहले वह तिद्धान्त प्रकृति में क्रियाशील था। तो क्‍या 
इन सिद्धातो के आविष्कार से कुछ फायदा नही हुआ, अर्थात्‌ जो कूछ फायदा 
हुआ क्या वह केवल इतना हो था कि हमने प्रकृति के एक सुरक्षित रहस्य को 
जान लिया ? इस विपव में हमे, तक में जाने की आवश्यकता नही । हम जानते 
हे कि प्रत्येक वैज्ञानिक आविष्कार के साथ व्यावहारिक फायदे हुए, क्योकि अब 
आगे से उन नियमो का पालन कर प्रकृति को उतने क्षेत्र मे नाक पकड॒कर चलाना 
सम्भव हुआ। यही वात सामाजिक विकास के नियमों के सम्बन्ध से भी लागू 
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हैं। हम ज्यो ज्यो समाज के नियमो को अच्छी तरह समझते जा रहे हे त्यो त्यों 
हमारे लिए यह सम्भव होता जा रहा हैं कि हम एक आदर्श (काल्पनिक 
नही) समाज का गठन करे, और ऐसा सज्ञान तरीके से जल्दी से जल्दी करे। 
यो तो मनुष्य-समाज में तथा प्रकृति में वराबर विकास हुए «है, अवध्य कही 
कही जैसा कि हम बता चुके कि समाज की गाडी विकास की ण्टरी से उतर 
गई, और समाज वही पर खतम हो गया, किन्तु जिस घडी से मनुप्य को अपनी 
परिस्थितियो तथा वह जिस समाज मे रहता है उसके सम्बन्ध में एक पद्धतिगत 
ज्ञान हुआ हैं, उसी दिन से उसके लिए यह सम्भव हुआ हैं कि वह समाज के 
विकास में सहायक हो। यदि माक्सवादी दर्णन के वैज्ञानिक अभ को अर्थात्‌ 
उस अश को कोई जान ले जिसमे समाज के विकास के नियम उद्घाटित किये 
गये हे, और उस अभ से अपरिचित रहा जाय जो इन नियमो को इस्तेमाल 
कर समाज के विकास को द्रुतीकृत करने के लिए उद्बुद्ध करता हैँ, तो वह जान 
अधूरा होगा। केवल यही नही, वह ज्ञान एक अध्यापक का ज्ञान होगा जो 
केवल वाग्विलास के लिए है, वह कोई कान्तिकारी ज्ञान न होगा, और न वह 
ऋन्ति के उपयोग मे आयेगा। जब माक्‍्सवाद के इन दोनों पहलओ से कोई 
परिचित हो जाय अर्थात्‌ जिसका ज्ञान व्यवहार मे रूपान्तरित हो, वही सही 
अर्थ में माक्संवादी दर्शन को समझता है, ऐसा कहा जा सकता है। लछेवी ने 
इसी को स्पष्ट करते हुए कहा है मनुष्य इस प्रकार से अपने भविप्य के सम्बन्ध 
में सचेतन योजना का निर्माता वन जायगा, वह इस अर्थ में कि वह अपनी भौतिक 
तथा ऐतिहासिक आवश्यकताओं को हिसाव में रखकर चलेगा। क्‍या जरूरत 
है यानी क्या तकाजा हे, इसे बिना जाने मनुष्य स्वतत्रता प्राप्त नहीं कर सकता, 
और सामाजिक प्राणी के रूप मे मनुप्य की जन्रत यह हूँ कि समाज का परिवर्तन 
हो । इस परिवर्तन के तकाजे को पूरा करते हुए ही मनुष्य स्वतत्र हो सकता 
हैं। यदि वह इसका ।वरोब करता है, तो वह अपने पेरो में बेडियाँ डाल लेता 
है।।! इसका अर्थ यह हुआ के नियम का जानना ही तथा उनको जानकर 
क्रिपयायील होना ही यथेप्ट नही है । यदि एक पूँजीपति समाज-जञास्त्र को पढकर 
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विकास को विरोबी शक्तियों को सगठित करने में अपनी सारी शक्ति लगा दे, 
तो उसे न तो माक्मेवादी कहा जा सकेगा और न यह कहा जा सकेगा कि वह 
व्यावहा रिक हूँ, क्योकि वह अव्यापार में व्यापार करता हैँ, और इसका जो नतीजा 
होना है, वह मालूम ही है। सच्चा माक्‍्संवादी वह हूँ जो प्रगति की गक्तियो 
को जानकर उनको द्रुतीकृत करने में कुछ उठा नही रखता । 


३२--नियम-ज्ञान से छाभ--१८६८ में २५ जुलाई को पूँजी' के प्रथम 
सस्‍्करण की भूमिका लिखते हुए मार्क्स ने नियम जानकर क्‍या फायदा हो सकता 
हें, इस सम्बन्ध में रोगनी डाली हैं। वे लिखते हूँ “जब कोई समाज उन प्राकृतिक 
नियमों का आविष्कार कर लेता हैँ जिनसे उनकी गति परिचालित होती 
है, तो वह न तो विकास की स्वाभाविक मजलो को छलाँग मारकर कूद 
सकता हे, और न हुक्मनामे निकालकर उनको हटा ही सकता है, किन्तु इतना 
तो वह कर ही सकता हूँ कि वह प्रतव-वेदना को घटा सके जौर उसके समय 
को कम कर सके ।' 


३३--फासिवाद ने दर्शन का महत्त्व समभा था--दर्शन तथा जनता का 
दृष्टिकोण कितने महत्त्व का है, इस बात को--प्रचारकार्य को अति तक पहुँचा 
देनेवाले, बल्कि एकमात्र उसी पर भरोसा कर समाज की घडी की सुई को 
पीछे की ओर ले जाने की चेष्टा करनेवाले--फासिवादियो ने इस सम्बन्ध में जो 
कुछ किया है, वह द्रष्टव्य है। हिटलरी जर्मती में दार्गनिक दृष्टिकोण पर 
नियत्रण रखने के लिए एक विभाग ही था। हिटलर का राजनतिक गुर (यदि 
उसका कोई गुछ हो सकता है) रोजनवर्ग था । यह नात्सीदल के राजन तिक दपतर 
के वेदेशिक विभाग का प्रवान तथा सुत्रसिद्ध नात्मीपत्र (ए6]व5८९ 8९09- 
2८767) का सम्पादक था। किन्तु इत सबसे कही महत्त्वपूर्ण उसका वह ओहदा 
था जिसके अनुसार वह जर्मन राष्ट्र के दार्णनिक विचारों का नियत्रक था। 


अर्थात्‌ वह राष्ट्रीय समाजवादी जान्दोलन की दार्शनिक जिक्षा पर देख-रेख 
करने के लिए फ्रेर (नेता) का परामशंदाता था। इस प्रकार नात्सियो ने इस 
बात को अच्छी तरह सम के लिया था कि दशन या दुनिया को देखने का दुष्टिकोण 
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बहुत्त महत्त्वपूर्ण बात है, इसी लिए उसने उसे पूँजीवादी वर्ग के पक्ष में नियत्रित 
करने की चेष्टा की थी । हु 

उस प्रकार चात्सियो ने परोक्षरूप से मार्सवाद के इस सिद्धात को कि दर्शन 
और जीवन अच्योन्याश्रित हूँ, बहुत मर्यादा दी थी। कोई चेतना सम्पन्न क्रान्ति- 
कारी व्यक्ति या दल इसलिए दर्शन के प्रति न तो उदासीन ही रह सकता है, 
और न यह कह सकता हैं कि दर्शन तो वेयक्तिक विषय है, जिसका जो जी चाहे 
वह उस दर्शन को माने। दर्शन और धर्म बहुत कुछ मिले हुये है, इसलिए 
केवल दर्शन पर कहते हुए हमारी आलोचना बहुत कुछ असम्पूर्ण रह जाती है । 
कि्तु धर्म पर विस्तृत आलोचना से यह असम्पूर्णता दूर हो जायगी। 
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१--दर्शन और विश्वास से धर्म उत्पन्न--विचारधारा मे धर्म का स्थान 
बहुत ऊँचा रहा है। समाज के ऊपरी ढॉँचे का धर्म एक प्रधान अग है । दर्शन के 
मुकाविले में धर्म कही अधिक प्रभावशाली इसलिए रहा है कि किसी एक दर्भन 
के। अर्थात्‌ जीवन तथा जगत के देखने के तरीके को हम धर्म तभी कहते है जब 
दर्शन या वह किसी जाति के विष्वास का स्परधारण कर छेता हैं । जिस समय 
कोई भी सिद्धान्त ।विच्चांस का रूपधारण कर अकादयता प्राप्त कर लेता हूँ, उसी 
समय वह धर्मपद वाच्य होता हूँ | चाहे यह विश्वास गलत हो या सही मनुष्य 
जाति का यह दुर्भाग्य रहा है, या यो कहिए कि उसके विकास का यह एक 
अग रहा है कि अक्सर गलत दर्शन ही यानी जीवन तया विश्व के वारे में 
गलत दृष्टिकोण मनुष्य के विध्वास का रूप धारण करता रहा है । 

२--धर्म में भोतिक परिस्थितियों प्रतिफलित--धर्म का भौतिक परि- 
स्थितियों से बहुत ही अविच्छेद्य सम्बन्ध है | बात यह हूँ कि धर्म भी [विचारधारा 
का एक अग हैँ, इसलिए जब विचारधारा ही परिस्थितियो से उत्पन्न होती 
हैं तब धर्म उसका एक अग होकर इस नियम से बाहर कैसे हो सकता 
हैं। मनुष्य के द्वारा की गई ईच्वर की कल्पना मनुष्य ही को तरह होगी, 
इसमें आइचये क्या है । सगुण ईव्वर पूजा में तो यह बात बिलकुल स्पष्ट है । 
अवतार तो हमारे ही अपने आदमी है। यह दिखलाया जा सकता है कि 
जितने भी देवता हूँ, वे चाहे वेदिक इन्द्र, यम, वरुण, अर्यमा, आधश्वनी- 
कुमार, भग कोई भी क्यो न हो, वे सभी देहधारी मनुप्य थे, और 
पराक्रम या और किसी कारण से देवत्व के प्राप्त हो गये । केवल यही 
नही, उपनिषद्‌ के सूक्ष्म ब्रह्म तथा यहूदियों के जिहोवा, जो ईसाइपो 
के ईश्वर तथा मुसलमानों के अल्लाइताला के पूर्ववर्ती थे, पहले से सूक्ष्म 
नही थे । स्थूछ देहधारी ईव्वरों का सृक्ष्मीकरण होते-होते इस प्रकार 
निरुपाधिक, निरवयव, निर्गुण साथ ही सर्वशक्तिमान्‌, सर्वव्यापी ब्नह्मय आदि 
की उत्पत्ति हुई। इस पहल के स्पष्टीकरण के लिए हमने एक बडी पुस्तक लिखी 
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है। हम इस प्रसग के लिए इतना ही यथेष्ट समभते है कि वुछ बिल ल मोटी 
बातो को दिखला दे जिससे पाठकों को इस सम्बन्ध में दिलचस्पी पैदा हो ओर 
वे इस सम्बन्ध मे और आगे खोज करे। 
३--हिमालय की डोम जाति के चन्द्र-सूर्थ सम्बन्धी विश्वास में पुरुष प्रधानता 
प्रतिफलित--हिमालय की तराई के डोम लोग, सभी आदिम और पिछर्ड 
-हुई जातियो की तरह, खुल्लमखुल्ला पितृ-पूजा या पूर्वपुरुष-पूजा करते हे । खुल्लम- 
खुल्ला हमने इसलिए कहा कि सभ्य जातियाँ इसी काम को इतना खुलूकर 
नही करती, नही तो श्राद्ध, तवेण, चहल्लम आदि का स्वरूप यही हैं। तराई की 
ये जातियाँ पूर्वपुरुष-पुजा के साथ-साथ चाँद, सूर्य आदि की भी पूजा करती 
हैं। इन लोगो में कोढ बहुत होता हैं। यह बात इनके देवताओं की कत्पनाओं 
में किस प्रकार प्रतिफलित हैँ, यह द्रष्टव्य हैं। इन लोगो में यूरोपीय लोगो की 
तरह सूर्य पुरुष और चन्द्र स्त्री माना जाता है। यह कहा जाता है चन्द्रदेवी 
बहुत सुन्दरी है, इसलिए वह अपने सौन्दर्य पर बहुत इतराती रहती है और 
सूर्य के साथ उसका व्यवहार अच्छा नही रहता, इसलिए उसको कोढ हो गया हैं । 
चाँद के ऊपर जो धब्बे है वे इन लोगो में कोढ के धब्बे माने जाते हे। वहाँ के 
धर्मणास्त्र के अनुसार चाँद के धब्बे सुन्दरी स्त्रियों को सबक देने के लिए हूँ । 
४--मु डा जाति के ग्रहण सम्बंधी विश्वास की पृष्ठभूमि में साहुकारी-- 
भारतीय आदिम जातियो में से एक दूसरी जादि--मु डा को लिया जाय। ये 
लोग डोमो के बहुत ज्यादा कर्जदार होते है । यह बात इनके धर्म विश्वास में 
किस प्रकार प्रतिफलित हुई है, यह द्वप्टव्य है। कहा जाता है कि चाँद और 
सूर्य ने डोसो से रुपये उधार लिए थे, वे चुका नही पाये, इसलिए ये डोम महाजन 
आकर उनको परेशान करते हु, उन्हे घेरते हें, तथा उनके चेहरे पर चमडा डाल 
देते हैं, इसी से ग्रहण लगता है । डाक्टर मजूमदार ने लिखा हैं कि सभी भारतीय 
आस्ट्रिक कबीछो में इस प्रकार की धारणा प्रचलित है।* हमे इसमें कोई 
आश्चर्य नहो हे, क्योकि बहुत आदिस काल से ही इन जातियो को दसरी सभ्य 
जातियाँ महाजन के रूप में लूटती रही है । 
५--ब्रशर्सेत ओर ब्लेकफेलो जाति के विश्वास की पृष्ठभूमि में उनकी 
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परिस्यितियॉ--नृ तत्त्वविदों ने यह भी वतलाया हूँ कि कई शिकार पर निर्भ 
जातियो में जो पुराण प्रचलिन हे, वे पथ्ुओ के इनिवृत्त से भरे हुए ए्‌ 
लेग ने (लिखा है के ब्रणमैनो में जो पुराण प्रचलित है, उनमें पश्चओ का ही बो 
वाला है। हाँ, उनके पुराण में एक व॒द्धा स्त्री का उल्लेख भी आता हँ। इ 
व॒द्धा के अतिरिक्त करीव-करीव उनके सारे पुराण पशुओं की कहानी से भरे 
हुए है। इस वृद्धा स्त्री का इस प्रकार अस्तित्व सम कना कठिन नहीं है, क्योंकि 
पह सब जातियाँ मातृकुरू-मूलक थी अर्थात्‌ मा सेहीकुलचलते थे। यह अनुमान 
करना गलत न होगा कि यह वृद्धा स्त्री उस जाति की आदिम माता थी जिसे 
देवीत्व प्राप्त हो गया होगा। स्मिथ ने लिखा हैँ कि आस्ट्रेलिया के व्लेक फेलोगण, 
जो निरीक्षण के समय तक शिकारी अवस्था में थे, मुरयत पद्म पक्षियों के उपासक 
थे। प्रत्येक जाति में यहाँ तक कि सभ्य जातियो मे भी कमोवेश पदृ-प्ररीक-पूजा 
या रोरम- वाद क्यों प्रचलित है, इसका सुराग हमे वहुत कुछ इस वात से मिल 
सकता है कि प्रत्येक जाति आदिम अवस्था में गजिकारी हाछुत में थी। 

६--सभ्य जातियो के धर्मो की पृष्ठभूमि को जानना कठिन--तराई की 
प्र्वोक्ति डोम तथा मु'डा जातियो और ब्रशमैनो तथा ब्लेकफेलोगणों में हमने 
जितनी आसानी से उनके धर्म विश्वामों को उनकी भौतिक परिस्थितियों से 
सम्बद्ध देख लिया, सभ्य जातियो के धर्म विश्वासों में उतनी आसानी से उनकी 
भौतिक परिस्थितियो को प्रतिफलित देखना सम्भव नहीं हैं। सभ्य' जातियो के 
धर्म विष्वासो मे सैकडो कारणो से चीज़े जटिल हो गई है, ओर सभी क्षेत्रों मे 
भौतिक कारण को दूँढने पर भी पाना सम्भव नही होता, क्योकि बहुत-सी परि- 
स्थितियाँ ऐसी थी और है जो विना चिह्न के लुप्त हो गई हैं । 

७--धमें विश्वासो का शोषणपमूलक चरित्र--इस सम्बन्ध में आगे विचार 
करने के पहले हम यह देख ले कि तराई की उल्लिखित जातियो में जो वर्णित' 
कुसस्कार प्रचलित हैँ, उनका चरित्र क्या है। चन्द्र के ककक के विषय मे उनका 
जो विज्वास हूँ, उसके द्वारा पुरुष स्त्रियों को शोपण करने में तथा उन पर 
अपना अखण्ड शासन कायम रखने में समर्थ होता है। इसी प्रकार चन्द्र और 
सूर्य के कर्जेंदार होने की जो बात है, उसका यह असर है कि इन जातियो में कोई 
भी व्यक्ति कर्जा चुकाने से इन्कार नहीं करता, चाहे इस मनोवृत्ति के कारण 
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उसे साहुकार का गुलाम ही हो जाना पडे। डाक्टर डि० एन० मजूमदार ने 
लिखा है कि तराई की कोल्टा जाति में कोई स्वप्न में भी कर्ज से इन्कार नही 
करता, क्योंकि यह समझता जाता है कि ऐसा करने से देवता नाराज होते है । 
कहना न होगा कि इस क्षेत्र मे धर्म विज्वास साहुकारी प्रथा के सहायक रूप में 
है। 
८--धर्म परिवर्ततशील--धर्म को किसी एक व्यक्ति से या किसी एक 
पुस्तक से उत्पन्न हुआ मानना गलत है। यो तो देखने में बुद्ध, महावीर, 
ईसा, मुहम्मद क्रमश वो, जैन, ईसाई, मुसलमान धर्म के प्रवर्तेक 
माने जाते है, किन्तु यदि हम गहराई के साथ देखे तो वेदिक धर्म, ईसाई 
धर्म, इस्लाम, बौद्ध धर्म या जैन-धर्म अपने-अपने समय की उपजे थी। 
केवल यही नही, इन धर्मों के पीछे इतिहास का एक पूरा सिलसिला छिपा 
हुआ हे । ईसाई धर्म की बात ही ली जाय। जिस रूप मे वह हमारे सामने 
मोजूद है, उस रूप में उसकी उत्पत्ति नही हुई थी। बदलते-बदलते इसका 
चेहरा काफी बदल चुका है । यरूगलम, ऐट्रियोक, एलेक्जेड्रिया, रोम, 
एथेन्स सभी का ईसाई धर्म को उत्पन्न करने मे भाग रहा हैं। ३०० वर्ष तक 
पारिपाश्विक परिस्थितियों के दबाव के कारण विकसित होने के बाद [इसने 
पवित्र कैयोलिक गिर्जे का रूप धारण किया, किन्तु इसके बाद भी इसमे बराबर 
परिवर्तत, सशोघन, नवीकरण इत्यादि जारी रहे। अमेरिका मे आज भी रोज- 
रोज नये सम्प्रदाय पैदा होते चले जा रहे हैं । यो तो ईसामसीह के नाम पर ही 
यह धर्म प्रचलित हैँ, किन्तु ईसा के बाद भी बराबर इसमे पेगम्बर होते गये हे। 
ईसा के बाद प्रथम बडे पैगम्बर साल या पाल नामक कोई व्यक्ति थे जो स्वय 
रोमन साम्राज्य के नागरिक थे। इसके प्रथम बडे गिर्जे का उदय लिवेन्ट के 
बाजारो तथा बन्दरगाहो मे हुआ। यहाँ तक कि इसको जो क्रिश्चियन नाम प्राप्त 
हुआ, यह भी एंटियाक नामक नगर में । ग्रेन्टएलेन के मतानुसार तो ईसाइयो 
का धामिक चिह्न कानस्टेनटाइन के पहले प्रचलित नही था, और यह चिह्नगाल 
के सूर्यदेवता के पूजको के सौरचक्र से लिया गया था, क्योंकि इस! सफल सम्राट 
की सेनाओ मे इन सूर्य पूजको की ही प्रधानता थी । * इसलिए यह्‌ समभना बिलकुल 
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गलत हैं कि एक व्यक्ति आया या एक वही उतरा और वर्म एकाएक श्वर्तित 
हो गया । वस्तुस्थिति यह है कि धर्मो के पीछे विकास की एक पूरी छडी हैं, 
कथित वही या पैगम्वर केवल उसका तात्कालिक उत्तेजना कारण मात्र हैँ, या 
थे। इस(लए किसी धर्म का अध्ययन करने के लिए यह जछ्री हैँ कि उसके पीछे 
जो पूरी लडी मोजूद हैँ उसका अव्ययन विया।जाय । 

यह समभना भूल हे कि धर्म अर्थात्‌ जीवित धर्म अपरिवर्तित रहते हे। 
सच तो यह हे कि कट्टर से कट्टर अपरिवर्तनवादी धर्म को भी अपने में 
वरावर इतिहास की शक्तियों के दवाव के कारण सूक्ष्म परिवर्तन करने पड़े 
है। हक्‍सले ने लिखा हूँ कि तमाम सामाजिक क्रियाणशीलताओं की तरह 
धर्म भी विकसित होने गये हूं । इसका यह विकास दो तरह की बातो से निर्णीत 
होता हें। एक इसकी अपनी भावुकतापूर्ण तथा बौद्धिक वेगग्नक्ति, उसका 
आन्तरिक तर्क, दूसरा उस युग की भौतिक तथा सामाजिक अवस्था हैं।* 
हक्सले के बताये हुए दूसरे कारण में पहला कारण आ जाता है। भावुकता 
और वौद्धिक वेगणक्ति अन्तिम रूप से भोतिक कारणो से ही उद्भूत होती है, 
यह हम पहले ही बता चुके हे। 

९--कट्टर से कट्टर धरम में परिवर्तत--यह्ृपि धर्म, विशेषकर वे धर्म जो 
किसी विश्ञेष पुस्तक या महापुरुष की वाणी से (अक्सर यह वाणी अपौरुषेय 
रूप में सामने आती है, जैसे वेद, वुरान इत्यादि) अपनी उत्पत्ति बतलाते हे, 
और यह वाणी लिपिबद्ध हो जाती हैं तो उस हालत में विकास टेडी खीर हो 
जाता है। धर्म स्वयं एक बहुत अपरिवर्ननवादी चगक्ति है, क्योकि प्रत्येक वर्म 
चिरच्तन सत्य, अपौरुषेयता या आखिरुलम्बिया का दावा लेकर सामने आता 
है, फिर भी यह मजेदार वात हैँ कि कट्टर से कट्टर धर्म में भी कुछ न कुछ 
सूशोषन तथा परिवर्तन होते रहे हे । यदि धर्मो के मूल सिद्धान्तो में परिवर्तन 
नही भी हुए है तो भी व्यवहार मे किस अज पर, जोर दिया जाय, और किस 
पर न दिया जाय, इस सम्बन्ध में विचारो में बरावर परिवर्तन हुए हें । डाक्टर 
इन्ज ने लिखा है कि विभिन्न युगो मे ईसाइयत के विभिन्न आदर्ण सामने आये 
हैं। किसी जताव्दी मे ईसाई भिक्षु आदर्श धामिक समभा गया, किसी युग में 
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धर्मगृद्धकारी करसेडर आदर्श ईसाई समा गया। फिर परोपकारी व्यक्ति 
ईसाइयत का आदर्श समभा गया। इसी प्रकार तमाम धार्मिक सस्थाएँ शायद 
अदृष्य मजिलो से होकर अपने विश्वास तथा ।वचारो को बदलती रहती है। 
वे निर्वाचन करती हे अर्थात्‌ किसी चीज को रख लेती हे ओर किसी को धीरे से 
निकाल लेती हे ।* इसी प्रकार सुप्र सिद्ध बेजानिक में गड्गल ने पा70/70089ए 
27 7807ए में लिखा हैं आम तोर से एक तरफ तो यह समझा जाता है कि 
धर्म वलयुल व्यक्तिगत मामछा हे, जिसमे प्रत्येक व्यक्ति की आत्मा अपनी विशेष 
प्रकृति के अनुसार त्राण का मार्ग ढूँढ लेती हू, किन्तु इसके विपरीत हम सभी 
जानते है कि अधिकाश मनृष्यो के घामिक विश्वासों तथा व्यवहारों के 
स्वरूप वे जिस समाज मे पैदा होते है, उसके द्वारा निर्णीत होते है ।” इस प्रकार 
कोई धर्म कहाँ तक सफल होगा या चलेगा, इसका निर्णय सामाजिक अवस्था 
से होता हे। मेगड़ूगल ऐसे भौतिकवाद के विरोधी वेज्ञानिक की इस बात' के 
मानने के (छिए विवश्ञ हुए है| यो तो किसी युग में कोई भी जु छ प्रचार कर सकता है, 
और सच तो यह है कि एक ही समय में दस तरह के धामिक मतवाद के प्रचा- 
रक मिलेगे, किन्तु मुहम्मद, ईसा, बुद्ध, महावीर ओर झकराचार्य के विचार 
अपने समय में प्रचारित अन्य सैकडो विचारों के मुकाविले में क्यो सफल हुए, 
इसका रहस्य वहाँ की सामाजिक, आ्थिक विशेष परिस्थिति मे ही निहित हैँ । 
इस प्रकार मनुष्य धर्म को बनाता हैँ, न कि धर्म ननुष्य को । अवध्य शेषोक्‍त बात 
सत्य का केवल एक अश्ञ हूं । दूसरा अश यह है कि धर्म एक बार बन जाने के 
बाद मनृप्य को भी बनाता हें। 

१०--एक धर्म का विभिन्न देशों सें विभिन्नरूप--धर्म की परिवर्तनशीलुता 
के सम्बन्ध में यह बात भी द्वप्टव्य है कि एक धर्म का एक देग में जो रूप 
होता है, उसका ठीक ठीक वही रूप दूसरे देश मे नही होता । देश वदल देने 
पर धर्म को नवीन देश के साथ अपने को खपाना पड़ता हैँ। जगत के बहुत से 
देशो में ईसाई धर्म प्रचलित होने पर भी प्रत्येक देश के ईसाई धर्म के साथ बहुत 
से स्थानीय सेन्ट तथा शहीद भी सयुकत दुषप्टपगोचर होगे । यही वात इस्लाम 
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के सम्बष में भी कही जा सकती है । सभी इस्लामी देगो में ताजियादारी प्रचलित 
नही हूँ | भारतवर्ष में नाम के लिए सर्वत्र हिन्दू धर्म का प्रसार होने पर भी प्रत्येक 
स्थान के धर्म में बहुत फर्क है। ये पार्थक्य स्थानीय लोगो के इतिहास तथा 
उनके (विश्वासो,रीत रिवाज़ो से अविच्छेय्य रूप से सम्बद्र हे। 

११--धर्भ प्रन्थो की नई व्याख्या के द्वारा धर्भ में सुधार--जीवित धर्मो में 
ये सृ/्म परिवर्तन कई तरह से होते रहते हैं । एक तो पुरानी वाणी की नई 
व्यास्था करके उसको युगानुगायी वनाया जाता है । यह बहुत ही आम तरीका हैं, 
ओर धर्म-पुस्तक अक्सर गूढ़ दुर्वोध्य तथा मृत भाषा में लिखी होने के करण 
इस प्रक्रिया में आसानी होती हे। लूयर ने जब ईसाई धर्म में सुधार करने का 
आन्दोरून चलाया तो उसका सूत्रपात बाइविल के नये अनुवाद से किया। 
इंगलेड मे जब इसी प्रकार सुवारात्मक इवेजलिस्ट आन्दोलन चला तो उसमे 
भी रि८ए७७॥ (0 ४८ 80०५.८ ७ अर्यात्‌ असली धर्म पुस्तक में लौट जाओ 
का नारा दिया गया, यानी धर्म-पुस्तको का जो प्रचलित अर्थ लोगो में मान्य 
था, उसे गलत बताकर 'सही' अर्य पर चलने के लिए लोगो से कहा गया। जिसे 
हाईचर्च आन्दोलन कहते है, वह भी प्रारम्भिक यूग के गिर्जों के ढगों मे लौट 
चुलो (4600॥7 (0 ॥6 ८कए टो।पः+८०) यानी उस आदिम यूग के गगेर्जे 
के पिताओ तथा उनके आचार्यो व वाणियो में लोट जाने के आन्दोलन के रूप 
में आया। ऐसे ही भारतवर्प में जब कोई नया धामिक सम्प्रदाय उत्पन्न 
हुआ तो उसने अपने मतानूसार कुछ मुख्य धर्म ग्रन्थों की नई व्यास्या से काम 
शुरू किया। यह प्रक्रिया आधुनिक युग में स्वामी दयानन्‍्द तक जारी रही । उन्होने 
वेदो की एक बिलकुल नई व्याख्या की जो न तो यास्क-सम्मत है और न शकरा- 
नूयायी। स्वामी जी ने वेदों मे लौट चलो का नारा देकर आये समाज के आन्दो- 
लन का सूत्रपात्‌ किया। उन्होने अपने सत्यार्थप्रकाश मे बैदिक ऋषियों के 
प्रतिपादिक मतो के पुनरुद्धार करने का दावा किया। हमें यहाँ इस पचडे में 
नही पडना हूँ कि उत्तके ये दावे कहाँ तक सही थे, और कहाँ तक गलत, हमे'तो 
इस अवसर पर इतना ही दिखलाना हूँ कि आयंसमाज' के आन्दोलन का सुत्रपात 
मान्य धर्मग्रन्यो की एक नई व्यारया से हुऔ। ह 
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१२--अवतारो और पेगस्बरों के द्वारा धर्म का नवीकरण--फिर धर्म में 
नई वात प्रचलित कर उसे युगानुगायी वतान का एक तरीका यह भी रहा कि 
कोई नया अवतार या महापुरुष आयें। उच्होने देखने में तो पुराने धर्म के 
ही किन्तु असल में उसे बहुत कुछ बदलकर प्रवरतित किया। यह अवतार 
या महापृरुष पुरानी णब्दावल्ी का प्रयोग करते हुए भी कुछ परिवर्तन कर देता 
हैं। वह महापुरुष यह नारा देता है कि प्राचीन धर्म तो शुद्ध था, किन्तु बीच 
में छोगो ने उसे विगाड दिया, इसलिए चलो हम छोग उस प्राचीन युग में 
लौट चले। इस प्रकार वह प्राचीन युग की ऐसे रूप में कल्पना करता हें जैसा 
कि वह वभी नही था। इस प्रकार नये युग के तकाजे को पूरा करता हूँ 
दूर न जाकर यदि हिन्दू धर्म को ही देखें तो इसमे हमे इन दोनो तरीकों 
के सैकटों उदाहरण मिलेगे। विशेष ज्ञान के उत्सुक पाठक इस विषय में और 
भी अध्ययन कर सकते हूँ, किन्तु इस 'अवसर के लिए इतना ही बताना यथेष्ट 
होगा कि कट्टर से कट्टर धर्म भी यदि वे जीवित जाति के धर्म हं---और प्रत्येक 
मौजूद जाति जीवित जाति होती हँ--तो उन्हे परिवर्तित होना ही पडता है, चाहे 
ते परिवर्तन केतने ही सूक्ष्म और जत्दी में दृष्टिगोचर न होने वाले हो। अव- 
तारो ने किस प्रकार धर्म को युगानुयायी वना ।देया, इसे हम सिवखो के इतिहास 
में बहुत अच्छी तरह देख सकते है । गुरु नानक ने एक सरल सदाचारमूछक धर्म 
का प्रवर्तत किया था, .केन्तु बाद को चलकर आस्तम गुरुओ के हाथों में यही 
अर्म एक जगजू धर्म हो गया । 
१३--आदिमवेदिक धर्म सरल तया ऐहिक था--हिन्द्र धर्म का इतिहास तो 
बहुत बड़े परिवर्ततों से भरा पडा हेँ। वेद म धर्म का जो रूप हमे मेल्ता है (स्मरण 
रहे कि वेद पौरुषेय नही है, केवछ यही नहीं बड्पोरुपेप है, जोर दिभिन बगो 
में जो करोव करीब एक नहस्ताब्दी तक फैश हआ हैं, रचित है) उसे प्राकृतिक 
धम कहेंगे। उस युग में ज्यों को परदोक की चिन्ता नहीं थी। वे इत्टोव री 
से समूद्े, यूद्र मे विजय, रोग से मुवित, गहुणओं का बैनाथ आदि के लिए 
भत्त देवताओं से प्रार्थना करते थे। इन देवतानो के साथ आय वा सम्दना 
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समय तक जीवन में पारलौकिक दृष्टिकोण की प्रवानता नही हुई थी। वेदो 
का यूग एक तरह से आत्मतृपष्ति का युग था। वात यह हैँ कि अभी तक आर्यो 
को बरावर नई नई जमीने मिलती जा रही थी, वृद्धिशील साम्राज्य के कारण 
आपसी वर्ण-सघर्प बहुत कुछ छिपा हुआ था, इसलिए उस युग में लोगो को मुक्ति 
या निर्वाण की कोई जरूरत नही जान पडती थी। इन्द्र, वरुण, अर्थमा, भग, 
यम आदि जो थोछडे से देवता थे, वे कोई वाहरी व्यक्ति नही थे, वे आर्यों के 
ही पूर्वपुरुष तथा उन्हीं के वीर थे। आदिम वैदिक धर्म में आत्मत्याग 
का कोई विशेष स्थान न था। यह कुछ तो पितृ-पुजा और कुछ प्राकृंति 
जक्तियो के विपय में अत्यन्त अल्प ज्ञान या अजान होने के कारण तिलस्म 
मे विश्वास का युग या। ऐसा ज्ञात होता है कि वेदिक युग में भी कई स्तर 
हुए। समय बीतने के साथ साथ धर्म में जो कडाई आती गई और वह जटिल 
अनुष्ठान मूलक होता गया, किन्तु वेदिकधर्म के प्रथम स्तर में धर्म बिरूऊ्ुल 
सरल था, देवताओ को जो सोमपान कराया जाता था, या उनकी जो प्रार्थना की 
जाती थी, वह भी प्रयम युग में कट्टूर अनुष्ठान के रूप मे नहीं था, बल्कि जैसे 
हम वृद्ध अपाहिज पिता को खाना पहुँचाते हे, कमोवेश उसी रूप में था। सर 
जेम्स फ्रेजर ने धर्म की यह जो व्यास्या की है कि धर्म से में मनुष्य के द्वारा 
ऐसी श्रेष्ठ शक्तियों की तुष्टि तथा अनुकूलछता प्राप्त करना समभता हूँ,जिनके 
विषय में यह विश्वास किया जाता है कि वे मनुष्य जीवन तथा प्राकृति की गति 
को नियत्रित तथा परिचालित करती हे--यह कहाँ तक आदिम वैदिक धर्म 
पर लागू होती हे इसमे सन्देह है, क्योकि वरुण, इन्द्र, यम, अयंगा और भग 
निस्‍्सन्देह श्रेष्ठ जक्तियाँ समझी जाती थी, किन्तु उनकी यह श्रेप्ठता अभी 
तक उसी प्रकार की थी जैसो पुत्र के सामने पिता या माता की होती हूँ, या उससे 
अधिक, इसका निर्णय करने में हम असमर्थ हे । जो भी हो, इसमे सन्देह नही 
कि आदिमतम वेदिक धर्म बहुत सरल था। कालक्रम से यही वैदिक धर्म बहुत 
ही जठिल अनुष्ठान-युक्त हो गया, और उसकी वह आदिम सरलता जाती रही । 

१४--बैदिक धर्म से असस्तोष--न्याथ, वेंशेषिक, जैन, बौद्धमत--यो तो 
वेदों में ही कुछ-कुछ विद्रोह की आवाज उठ चुकी है, किन्तु जब वैदिक-धर्म 
जटिल हो गया, और उसका रूप सोलहो आने शासक वर्ग का स्वार्थशाधक 
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हो गया, तथा इसके जरिये अन्य लोगो का जोषण होने लगा, तव इसके विरुद्ध 
विद्रोह की आवाज उठी। ईसा पूर्व नवम तथा अप्टम जताबव्दी मे यह विद्रोहमूर्त 
हो गया। बाद को हमे इन विद्रोहों का परिचय यत्र-तत्र उपनिषदों मे मिलता 
है। इन्ही विद्रोहों के फलस्वरूप वैशेषिक, साख्य, न्याय आदि दर्जन वने। 
असल मे ये सभी दर्शन वेदिक युग के जटिल धर्म के विरोधी थे, और चाहते थे 
कि विश्वास और अनुष्ठान के बूते पर नही वल्कि भौतिक रूप से चीज़ो की 
गहराई तक पहुँचा जूय। ये विद्रोह इस कारण अधिक सफल नही हो सके कि , 
इनके पीछे कोई उत्पादक वर्ग स्थायी तौर पर नही था। फिर भी ये ही दर्शन 
बोद्ध, जैन विद्रोह को अनुप्रेरित करने के कारण हुए। बौद्ध और जैन विद्रोह 
इसलिए अधिक सफल रहे कि उनको उठती हुई सौदागर श्रेणी ने अपनाया। 
बुद्ध और महावीर--ऐसे ससार-त्यागी महापुरुषों के मतवाद पर वर्ग सिद्धान्त 
को लागू करना जायद कुछ लोगो को खटके किन्तु इन मतो के वर्ग चरित्र के 
सम्बन्ध में कुछ ऐसे अकाटय प्रमाण हे जिनको कोई भी सही दिमाग व्यक्ति 
टाल नही सकता। बुद्ध के युग मे दास प्रथा प्रचलित थी। बुद्ध को जब उपहार 
में दास दिये जाते थे तो वे उन्हे स्वीकार नही करते थे, किन्तु वे दास पर 
मालिक के आवेकार को इतना स्पप्ट रूप से स्वीकार करते थे कि सघ में ऐसे 
दास का, जो अपने मालिक के द्वारा मुक्त नही किया गया है, छेना निपिद्ध था। 
यो तो वौद्ध और जैन-बर्म का सामाजिक आधार बहुत चुछ एक ही था, और 
उनके (सिद्धान्त भा बहुत कुछ मिलते-जुलते थे फिर भी वौद्ध-धर्म का जो अधिक 
प्रचार हुआ, उसकी तह में युद्ध के जीवन छा अधिकतर भावुकतामूलक आवेदन 
माल्म होता हे। आगे चलकर बौद्ध धर्म का पतन हुआ, और प्रतिक्रिया की 
ताकतो ने यात्री पुरोहित-अ्रवान प्राचीन धर्म ने उसका गला दवा दिया। 
प्रतिक्षिया की इस विजय का यह कारण था कि आत्मयवेप्ठ आथिक पद्धति 
के अन्दर व्यापार की एक हद तक ही उन्नति हो सकती थी। घीरे-बीरे वीद्ध- 
धर्म में ऐसी वाते सम्मिलित होती गई, जिनके कारण उसमे और ब्राह्मण-वर्म 
में कोई फर्क नही रह गया। इधर ब्राह्मग-बर्म ने हाथ वढापर बुद्ध को अवतार 
मान लिया। ब्राह्मणों का सारा पुराण बुद्ध के दाम णझे मटकर आ गया। से 
ही अलोकिक चमत्कार आ गये। अवतार्वाद के रूप में बद्ध के पूव॑जन्मों का 
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वर्णन करते हुए जातक कथाओं का निर्माण हुआ। ब्रौद्ध-वर्म का महायान मत 
ब्राह्मण-धर्म से फ्िसी प्रकार भित न रहा। ऐसी हालत में प्राचीनतर मर्यादा- 
प्राप्त ब्राह्मप-धर्म की विजय कोई आच्चर्य की वात नहीं रही। 


१५--आ दिस बे दिक धर्म के अछावा सभी भारतीय धर्मों में आत्मविकोप 
की इच्छा--इसके बाद तो प्रतिक्रिया की चक्‍की चली। इस प्रतिक्रिया का 
क्या रूप हुआ, इसे हम सवसे अच्छी तरह मनुस्मृति में देख सकते हे । दर्शन 
मे जो कुछ कसर रही, उसे शकराचार्य ने पूरा कर दिया। यहाँ पर इसके आगे 
हिन्दू-धर्म के इतिहास के अनुसरण की आवच्यकता नही है । हमें यहाँ पर इतना 
ही प्रतिपा4 हैं कि धर्म अपर्वितंनवादी गक्ति होते हुए भी उसकी जडे आथिक 
सामाजिक जडो में होती है । केवल यही नही, बराबर बदलती हुई आथिक 
सामाजिक नीव का उस पर असर--चाहे वह युग की जरूरत को देखते हुए 
कितना भी कम हो--पडता ही रहता है । 


भारतीय धर्मो करे विषय को छोडने के पहड़े एक खास वात यह वता देना 
जहरी हैं कि यहाँ आदिम वैदिक-धर्म के बाद चाहे कोई भी धर्म पनपा हो-- 
यहाँ तक कि वे धर्म जो भौतिकवाद की ओर रुछ भुके हुए भी थे, उनमें भी 
हमे इस जगत्‌ तथा जीवन से छुटकारा पाने की लालसा सत्र दृष्टिगोचर 
होती हैँ। यदि इसके कारण का अनुसन्बान किया जाय तो ज्ञात होगा कि 
यहाँ की उत्पादन चक्तियाँ उन्नत नही हो पाती थी, ओर घृम-फिरकर उसी आत्म 
यथयेष्टता के दायरे में रह जाती थी, इससे तरक्की के छिए कोई उत्तेजना 
नही थी, और समाज पिछडा हुआ रह जाता था। यहाँ वह स्फूति कभी 
दष्टिगोचर नही हुई जो नई उच्चततर उत्पादन-पद्धति को अपनाने से होती 
हैं। प्रकृति के रहस्पो को जानकर उनके जरिय्रे अपनी अवस्था को उन्नत 
करने की बात लोगो को जैसे रुचती ही नहीं थी। इसके बजाय वे प्रकृति 
को बन्चन का जरिया सममभते थे। इसलिए पलायनवाद, वानप्रस्थ, सनन्‍्यास, 
मुक्ति, निर्वाग और न मालूम साम्राज्य, सामीप्य और किस-किस प्रकार की वात 
हो छोगो को सूभ,ती थी। इस कारण जैसे बताया गया, उत्पादन की शक्तियों 
में उन्नति की कर्मो थी, फलस्वर॒प यहाँ उस किस्म की भारी कऋन्तियाँ, जो 
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उत्पादन पद्धति में परिवर्तत होने के कारण वर्गों के सम्बन्ध में गहरी तब्दीली 
से ही हो सकती है, कभी नहीं हुई। 

१६--मनुस्मृति और गुह्मसृत्रों का धर्म प्रतिक्रियावादी--इस प्रकार के 
आत्म विलोप के इच्छा मूलक धर्म की सामाजिक अन्तर्गत वस्तु बिल्दुल स्पप्ट 
है। इस प्रकार ससार की असारता तथा इस जीवन की नश्वरता के प्रचार 
के द्वारा लोगो में उठवी हुई विद्रोहाग्नि पर पादी छिडक दिया जाता था। 
स्पप्ट रूप से ऐसे धर्म जोपण के वाहन थे। यह केवल कपोल कत्पना नही हे । 
इसे हम मनृस्मृति तथा गह्यसूत्रों के अध्ययन से जान सकते है । डाक्टर भगवानदास 
ऐसे कृतविध हिन्द्र तस्ववेत्ताओ ने मन्‌ के धर्मशास्त्र को मानव धर्मशास्त्र करके 
दिखाने की चेष्टा की हैँ, किन्तु मनु ने एक ही अपराध करते पर शूुद्र के लिए 
तो बहुत अधिक सजा तथा ब्राह्मण के लिए लबु दण्ड अथवा क्षमा का विधान 
किया हैं। यदि ज॒द्र ब्राह्मणी पर बलात्कार करे तो उसके लिए प्राणदण्ड है, 
किन्तु ब्राह्मण श॒द्बा पर वलात्कार करे तो उसके लिए बहुत ही लघुदण्ड का 
विधान हैं। ऐसा ही हरएक मामले म पश्षपात हैँ। स्त्रियो के लिए इस कथित 
- आदर्श धर्मगास्त्र में वे ही सब विधान हे जो पुरुष-प्रधान समाज की विश्येपताएँ 
है। नारी की प्रशसा में जो एकाध श्लोक इबर-उधर है, वे या तो धोखे की 
ट्ट्टी है, प्रक्षप्त हे अथवा अति आदिम युग में नारी का जो सम्मान था, उसकी 
स्मृति के छिटपुट अवशिष्ट द्योतक मात्र हे । कुछ भी हो, वे प्रयोग में नही छाये 
जाते थे, इसमे कोई सन्देह नहीं। विस्तार्मय से हम इस पर अधिक विचार 
नही करेगे, किन्तु इतना ति सन्देह है, और इसमें कोई विशेष लज्जा की वात भी 
नहीं । सभी सामन्‍्तवादी समाजों की यही विशेषता थी कि धर्म सोलहो आने 
सामन्तवादी वर्ग की सेवा में उपस्थित था। दर्शन मे जो बढ-बडकर अखिल 
विदश्वग॒त्मा की एकता तथा ब्राह्मणे गविहस्तिनि' समदर्णिता की बात कही जाती 
थी, वह केवल धोखे की टट्टी थी, जिसकी आइ में रहकर शासक वर्ग अपना 
शिकार खेला करते थे। हम यह साफ कर दे कि धर्म ने इस प्रकार का हिस्सा 
सचेतन रूप से अदा किया, यह सब क्षेत्रो में कहता कठिव और ज्ञायद एक 
हंद तक अनुचित होगा, किन्तु इसमें कोई सन्देह नही कि प्रयोग के तरीके 
पल शाते &४४४॥0+% में जो धर्म-शासक वर्ग के लिए अधिक छाभजनक सिद्ध 


२९६ ऐतिहासिक भौतिकवाद 


हुआ वही उस वर्ग की पृष्ठ पोपकता प्राप्त कर सका। इस प्रकार वही सरकारी 
या स्वीकृत धर्म हो गया, वाकी वर्मो को पीछे हट जाना पडा। 

१७--श्ोबितों की विचारधारा के रूप में ईसाईमत का उदय--धर्म 
प्रत्येक युग में एक प्रतिक्रियावादी जक्ति रहा हो, ऐसी बात नहीं हे। १७०० 
वर्ष पहले जिस समय ईसाई-घर्म पहले-पहल रोम के रगमच पर आया था, उस 
समय वह एक कान्तिकारी जक्ति के रुप में प्रकट हुआ था। ईसाई-धर्म में णह 
जो कहा गया था कि सभी मनुष्य खूदा के बेटे हे, इसलिए परस्पर भाई ह, 
यह रोमन जुआ के नीचे पिसते हुए गुलामों के लिए बहुत आगे बढी हुई आभा 
की वाणी थी। अब तक उन्होने जो [छ सुना था उसके मुकाबिले में यह वाणी 
बहुत ऋरान्तिकारी थी। इस वाणी ने गृलामो की बढती हुई विद्रोहाग्नि में घृत 
की आहुति दी। स्वाभाविक रूप से ऐसा धर्म, जिसमे ऐसी आपत्तिजनक वात 
कही गई थी, जासको को नापसन्द था । इसलिए ईसाई-धर्म एक प्रकार से 
गुलामो की गुप्त समितियों के जन्यि फेछा। ईसाईयो मे जो कंस चह्न 
प्रचल्ति है, उसके सम्बन्ध में एक सिद्धान्त यह भी है कि रोमन गुलाम लोग 
रात के अँबेरे मे अपने कामों से छुट्टी पाकर लुक-छिपकर कब्रिस्तानों में एकन्र 
होते थे। चूँकि ये कब्रिस्तान ऐसे थे कि उनसे कूस चिह्न की सूचना होती थी, 
इसलिए ईसाइयो के ल्ए क्ूस चिह्न पवित्र हो गया! इसी प्रकार गिर्जो की 
मेहरावदार वनावट के सम्बन्ध में भी यह बताया गया हैँ कि चूकि आदिम 
ईसाई लोग मेहराबदार कतनत्रिस्तानों के भीतर जमा होकर ईश उपासना करते 
थे, इसलिए बाद को ईश प्रार्थना-स्थान के साथ मेहरावो का सम्बन्ध हो गया, 
और गिर्जे उसी नमूने पर बने। 

आदिम ईसाई धर्म ने रोमन गुलामो में किस प्रकार प्रवेश किया, इसका 
अत्यन्त सुन्दर वर्गन एगेल्स ने क्या हैँ। वे लिखते हूँ प्रचलित रोमनो के धर्म 
या धामिक विश्वासो के लिए, साथ ही उनके राष्ट्र की जडो के लिए ईसाई- 
धर्म बहुत ही खतरनाक था, क्योकि यह सम्राद्‌ की इच्छा को उच्चतम नियम 
मानने के लिए तेयार न था। इस घर्मं की कोई पितृ-भूमि नही थी। यह 
अन्तर्राष्ट्रीय था, और फ्रास से लेकर एशिया तक सारे रोमन साम्राज्य 
से, यहाँ तक कि साम्राज्य के बाहर, फैल गया था। बहुत दिनो तक यह धर्म 
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जमीन के नीवे चुपचाप अपना काम करता रहा, किन्तु कुछ दिनो से यह अपने 
को इतना दृढ अनुभव करता था कि अब यह दिन की रोशनी मे मुँह दिखाने 
की हिम्मत करने लगा था। यह एक क्रान्तिकारी दक था जो ईसाइयो के नाम 
से चल रहा था। सेना में भी बहुत से लोग इसके साननेवाले हो चुके थे। 
कही-कही तो सेना की समूची टुकडियाँ ही इसके प्रभाव में आ चुकी थी। 
जब इन सैनिको से यह कहा जाता था कि पैगत (ईसा के पहले यूरोप में प्रचलित 
धर्मा का साधारण नाम) धर्म की कुर्वानी-सम्वन्धी अनुष्ठानों में उपस्थित 
होकर गार्ड आफ आनर या सलामी दे तो ये क्रान्तिकारी सिपाही अब इतने 
गुस्ताख होने लगे थे कि अपनी फोजी ठोपियो पर अपना विशेष प्रतीक अर्थात्‌ 
क्रंस लगाकर उपस्थित होते थे । बेरकों के अन्दर अनुणासन क.यम रखने के 
लिए इनके अफसर आमतौर पर जो तरीके काम में लाते थे, वे अब इस मासले 
में बिलकुल व्यर्थ साबित हो चुके थे। सम्राट याओक्लिटियन इस अव्यवस्था, 
हकक्‍्मउइली तथा अनुशासनहीनता को देखते-देखते इतने नाराज हो गये थे कि 
उन्होने एऊ समाजवादी विरोधी--बल्कि कहना चाहिए ईसाई-विरोधी कानून 
चलाया। क्रान्तिकारियों को सभाएँ बन्द कर दी गई। उनके सुभास्थरू 
या तो बन्द कर दिये गये थ्रा ढहा दिये गये। ईसाई प्रतीको को--जेसे कऋ्रूसों 
को--उसी प्रकार मना कर दिया गया जैसे सेक्सनी में लाल रूमाल निषिद्ध 
करार दिये गये है ।! (स्मरण रहे कि एगेल्स ने यह गर्णन १८५० में लिखा था, 
और उन्होने जो उत्लेख किये हे, त्रे उस समय के जमंनी मे प्रवरतित समाजवाद 
विरोधी कानूनों की तरफ इशारा करते है) ईसाइथो को राष्ट्र के सभी पदों 
के अयोग्य घोषित किया गया, यहाँ तक कि वे सेना में कारपोरलढ था नायक 
भी नही हो सकते थे । ईसाइयो को यह भी अधिकार न रहा कि वे 
अदालतों में जाकर अपने हको के लिए मुकदमा लडे। ककेन्‍्तु यह कहा कानून 
बेकार रहा। इसके विरोध मे ईसाइयों ने दीवार पर चिपवे हुए सरकारी 
फर्मानी को फाड डाला। कहा तो यहाँ तक जाता है कि निकोमेडिया में उन्होंने 
सम्राट्‌ के राजप्रासाद में आग रूगा दी थी । इसके फलस्वरूप सम्राट ने ३०३ 
ईस्वी में बहुत ही भीपण कत्लेआम किया, किन्तु यह अपने ढग का अन्तिम 

अत्याचार साबित हुआ। ईसाई धर्म का प्रभाव फिर भी इतना बढता गया | 
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१७ साल में सेना मुख्यत -ईसाइयो द्वारा वन गई, और सारे रोमन साम्राज्य 
के अगले तानाशाह कानस्टनटाइन ने जिसको पादरियों ने महान्‌ की उपाधि 
दे रवखी हे, ईसाइयत को राष्ट्रीय धर्म करके घोषित किया ।'* 

१८-+राष्ट्रीय धर्मेूप से ईसाई धर्म का कान्तिकारित्व समाप्त--कान- 
स्टनटाइन इस अर्थ मे महान्‌ जरूर साबित हुए कि उन्होने ईसाई धर्म को राष्ट्रीय 
धर्म के रूप मे स्वीकार कर एक ही वार में उसके क्रान्तिकारित्व को समाप्त कर 
दिया। अब वह गुलामो की गुप्त समितिणोे का धर्म न रहकर राजराजेश्वर 
रोमन सम्राट का धर्म हो गया । इसके बाद तो ईसाई धर्म की कायापलट हो 
गई। अब तो वह शासक वर्ग के हाथो में एक अस्त्र हो गया। अदश्य गुलामी 
का वह रूप अब नही रहा, उसमे कुछ उन्नति हुई, फिर भी इसके वाद से जिस 
सामन्तवादी युग का सूत्रपात हुआ, उसमें ईसाई-धर्म न केवल सामन्‍्तवाद का 
मित्र, पथ-प्रदर्शक तथा दार्णनिक ही रहा, बल्कि वह स्वय सोलहो आने सामन्त- 
वादी हो गया। सामन्तवादी शासक वर्ग के समर्थन से सल्लुप्ट न *रहकर 
ईसाई धर्म के गुरु शेग स्वय सामन्तवादी सम्पत्ति के अधिकारी हो गये, और 
इस प्रकार की सम्पत्तियों के अधिकारी होने के बाद उनका यह प्रत्यक्ष स्वार्थ 
हो गया कि सामन्‍्तवादी साम्पत्तिक सम्बन्ध चिरस्थायी रहे, नही तो उनकी सारी 
जमीन-जायदाद की जब्नी की आशका थी। मध्ययुग में यूरोप में ईसाई चर्च 
तथा राजशक्ति का सघर्ष होता रहा । वह कोई क्रान्तिकारी संघर्ष नही था, 
बल्कि मोदे तौर पर वह सामनन्‍्तवाद का आपसी युद्धमात्र था। कही-कही तो 
ऐसा भी देखने में आया कि राजजक्ति ईसाई चर्च से कही अधिक प्रगति- 
शील थी। 

१९--ध् द्वारा विज्ञान का विरोष--गैलिलियो का निर्यातन--मध्ययुग 
मे जिस समय विज्ञान धीरे-धीरे घुटनो के बल चलने लगा था, उस समय 
हम ईसाई-बर्म को पृतना की तरह वार-बार उसका गला घोटने के लिए उत्सुक' 
पाते हे। ईसाई वर्म पृथ्वी को विश्व का केन्द्र समकता था, क्योंकि उसे तो 
यही दिखलाना था कि मनुष्य के लिए ही ईश्वर ने सारी सृष्टि की रचना की 
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है। सूर्य उमी के लिए निन्‍य प्रात कार उदित होता हैँ । चन्द्र उसकी यामिनियों 
को मधुरतर बनाने के लिए गीतलू किरणों की वर्षा करता ह। इस मतानुसार 
यह माना जाता था कि पृथ्वी विच्व के मध्य में स्थित हे, और सारे ग्रह, उपयह 
घूम-घूमकर उसी की प्रदक्षिणा करते हे । ज्योह्दी विज्ञान ने अटदकलूपच्चू तथा 
उडानों के क्ेत्र मे निकछककर अभिजता तथा भूप्रोदर्शन के क्षेत्र में पदार्षण 
किया, त्योद्दी विष्व-सम्बन्धी पहले की धारणा के नीचे से जमीन खिसकतने लगी । 
कोपरनिकस (१८७३-१५४३) के सौ साल पहले ही डिमृसा ने इस सिद्वान्त 
पर सन्देह प्रकट किया था और इससे भो पहले ग्रीको में पाइवागोरस तथा 
अरिस्टारकस (४३१०-२३ ० ई०पू०) ने पृथ्वी को विश्व का केन्द्र मानने से इन्कार 
किया था. किन्तु गैलिलियो (१५६४-१६४२ ) ने ही पहले-पहल अपने दृरवीलण 
यन्र से यह साबित कर दिया कि न तो पृथ्डी स्थिर है, और न वह विश्व का 
केन्द्र ही है। अब तक बर्मो ने त्ोगो को यह शिक्षा दी थी कि जब भी वे प्यकाण 
की और आस उठावे, तो वे ईज्वर की अपरम्पार छोला को सराहने के पलेए 
ही ऐसा करे, किन्तु गेैलिलियो ने केवल स्वय द्वरवीन से आकाश थे रहस्यों 
को जानने की चँप्टा की, बत्कि उन्होंने जोध में आकर साधारण क्लोगो को भी 
बुलाकर दरबीन के जरिये यह दिखला दिया कि अब तक वर्मब्वजी छोग जो 


दाद बहने आ. नव .हत लत हि ञ्‌ँ 3 कट अर बे | ०. सह 5 
कुछ काहत आब है, वह गलत हूं, आर हम जा बुछ कह रह 8 बहा सह्नाड। 


न हक 5 चर्च के रोपय सीमा 3 हझीरए उंगद श्र रह बचने चिश 73 
इस पर "सार चच के रोय की सीमा न रही, और उसके प्रतार से बचने शे लिए 
जी अमक. आय जल बोर ५ आल न 

गेलिलियों जान लिकर उबर से उधर भागते फिरे। 
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पुस्तक लिखी । इसमें वापस ली हुई वाते केवल दुहराई ही नहीं गई थी, वल्कि 
बहुत-सी ऐसी नई वाते कही गई थी जो ईसाई व्मग्ास्त्र के विरुद्ध पड़ती थी। 
इस पर फिर वे पकडे गये । फिर एक वार उन्होने अपनी वातो को वापस लिया 
किन्तु अवकी वार पोप ने उनका पिण्ड न छोडा। वे आजन्म कारावास में डाल 
दिये गये। कई साल जेल में रहने के बाद मित्रों के हस्तक्षेप से उनको अपने 
घर में कैद रकखा गया। वेचारे मरते समय तक विलकुल बहरे हो गये ये, किन्तु 
वरावर वैज्ञानिक खोज करते रहे। 
२०--धर्म ने इनो को झिन्दा जला दिया--गैलिलियो तो बहुत सस्ते बचे, 
जिज्ञोरडानो बूनो तो अपने विचारों के कारण ईसाइयमत की वलिवेदी पर 
चढा दिये गये। ब्लूनो के विरुद्ध केवल एक ही आरोप नहीं था, वल्कि उनके 
विरुद्ध बहुत से आरोप थे। बिलकुल कट्टर अर्थ में वैज्ञानिक न होने पर भी 
उनमे विज्ञान का आधारभूत जो स्वतन्त्र विचार हें, वह मूर्त सा हो गया था। 
उनकी सारी चेप्टा तथा सारा जीवन इसी में व्यतीत हुआ कि मनृष्य स्वतन्त्रता 
पूर्वक सोचना सीखे, न॒ कि वाबावाक्यम्‌ प्रमाणम्‌ मानकर चले। बूनो का 
सबसे वडा अपराध यह था कि उन्होंने अरस्तू को सभी वातो में निश्चान्त मानने 
से इन्कार किया। अरस्तू ईसाई मत के दर्शन के उत्सस्थल थे, इसलिए उप 
प्र आक्रमण करना ईसाइयत पर आक्रमण करना था। यह मजे की वात हैं कि 
अरस्तू ईसा के कई सौ वर्ष पहले पैदा हुए थे, और वे एक पेगन दार्जनिक थे; 
किन्तु फिर भी इस समय तक ईसाई मत के साथ उनका सम्वच्ध इतना अविच्छेंद 
रूप से जोड दिया गया था कि ईसाई धर्म अरस्तू पर हुए किसी आक्रमण को 
सहन करने के लिए तैयार नही था। ब्रूनो को इसी अरस्तू के विचारो का विरोध 
करने के लिए प्रागदण्ड दिया गया। 
ब्रूनो की शहादत के वाद भी १६०२४ में पेरिस में जो ईसाई धर्म की वाभिक 
पालियामेट बैठी थी, उसमे ऐसे लोगो को देशनिकाले की सजा दी गई जिनकी 
राय खुल्लमखुल्ला अरस्तू के वकतव्यों के विरुद्ध थी। १६२९ में सरबान के 
जलल्‍्री तकाजे पर फिर एक वार यह स्गफ-साफ घोषित किया गया कि अरस्तु 
का विरोब करना ईसाई धर्म के विरुद्ध वगावत का भण्डा बुरून्द करना है। 
इन बातो से यह स्पप्ट हो जाता हैँ कि अरस्तू के विरुद्ध विद्रोह करना जिओर- 
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डानों के लिए कितना गहित अपराध समझा गया। अरस्तू के चेले कहते थे 
कि जगत्‌ जान्‍्त हे। बूनो ने कहा था कि जगत्‌ अनन्त है, और उसमे बराबर 
परिवर्तन होते रहते हें। अरस्तुवादियों ने पृथ्वी को अचल कहा था पर बूनों 
ने इसे भ्राम्यममान वतलाया। इसके अतिरिक्त उन्होने प्रत्येक क्षेत्र में ईसाइ- 
यत के मूल तत्त्वों को चुनौती दी थी। वे बहुत दिनो तक धामिक लोगो के 
हाथो से बचकर देग-विदेणो मे भटकते रहे, किन्तु अन्त मे पकड़ लिए गये ओर 
पोप की आज्ञा से जिन्दा जला दिये गये। यो तो गायद लोग यह जान भी न 
पाते कि जिओरडानो कौन महाशय है, और उनका क्या कहना है, किन्तु जिस 
अग्निकृण्ठ में वे जलाये गये उससे उठी हुई लपटो ने मानो उनके यज्ञ को दसो 
दिश्ञाओ मे फ़ैछा दिया। वे जानते थे कि ऐसा ही होगा इसी लिए उन्होने निर्भीकि 
रूप से मृत्यू का सामना किया। 
२१--तभर्म द्वारा बेकन, केपलर का निर्यातन--रोजर वेकन ने आकाश में 
समय-समय पर घटित होनेवाले ग्रहण आदि के सम्बन्ध में भविष्यवाणी 
करने लिए एक ज्योतिय की सारणी (880707077८ (80]6) ब्नाई। 
इस तथा इसी प्रकार के अपरांबो के कारण उनको दस सार की सजा उस 
समय मिली जिस समय उनकी उम्र ७० के लगभग यी। केपरूर ने आकाश 
क्य मानचित्र बनाया, और यह आविप्कार किया कि ग्रहगण सूर्य के 
चारो ओर वृत्ताकार में नही, बन्कि अण्डे की लम्बाई के आकार में घमने हे । 
इस प्रकार के अपराधों के कारण उनको धर्म ने सजा देनी चाही, किन्तु ठे 
हाथ नही आये । तव उनकी वृद्धा माता पर 'जादूगरनी होने का अभियोग 
लगाकर जारीरिक निर्यातत किया गया, और उनको मत्॑दण्ड भी दिया 
जानेवाला था, किन्तु मित्रो के कोथिश करने के कारण आजन्म कारावास का 
दण्ड मिला। > 
२२--४रमें के कारण डेंकार्ट पूर्ण विकसित नहीं हो सके--इसी प्रकार 
वहन से ओर वज्ञानिकों का निर्यातन हुआ, और उनको घर्मविरोध के जपराध 
जन्दा जला दिया गया। मध्ययग का इनिहास घर्म द्वारा विज्ञान के निर्यालन 
तिहास से भरा पडा हैँ। इसमे सन्देश नहीं कि यदि धर्म उस प्रकार विज्ञान 
विरोध न करता तो विज्ञान की उन्नति और भी जासान होती और बहल 


*)ी. हे । ह * 3४ 
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से लोग, जो डर के मारे विज्ञान के पन से च्यूत हो गये, च्यूत न होते। डेकार्ट 
ऐसे वैज्ञानिक के सम्बन्ध मे यह कहा गया कि वे बर्म-द्वारा निर्यातित होने के 
भय के कारण अपने विचार को समग्र रूप से न रख सके, तथा उन्होने विश्व- 
पद्वति की जो यात्रिक कल्पना की थी, उस पर डर के मारे खामस्वाह एक 
ईश्वर को लाद दिया। हम समझते हैं कि केवछ डर ही इसका कारण नहीं 
था, बल्कि जिस यात्रिक रुप में उन्होंने वि्व की कल्पना की थी, उसमे 
अन्त तक पहले-पहल जिसने उस यत्र को चलाया उसकी कल्पना 
को भी उस विश्व कल्पना में साम्मलछित करना ज़हरी था । डेकार्ट इस 
प्रकार विभिन्न असरो के कारण विज्ञान के साथ विश्व ख्रष्टा ईश्वर के समन्वय 
करने की व्यर्थ चेष्टा में रह गये। यही वात कान्‍्ट के सम्बन्ध में भी कही 
जा सकती हें। ह 
जो भी हो, जब से ईसाई-बर्म ने गुलामो का पल्‍ला छोडकर शासको का 
पलल्‍ला पकडा, और जब से वह सामन्तवादी हो गया, तभी से उसने इतिहास 
में वरावर एक प्रतिक्रियावादी हिस्सा ही अदा किया है । ईसाइ्यत ने वैज्ञानिकों 
को केवल जिन्दा जलकर ही अपना काम नही चलाया, उसने साम, दाम, दण्ड, 
भेद सभी उपायो से काम लिया। कही वैज्ञानिकों को नौकर रख लिया, तो 
कही बडा ओहदा दिया। इस प्रकार उसने बारवार विज्ञान के रास्ते में रोडे 
अठकाने की कोणिग की। हमारे देश में भी मतवादों का निर्यातन कुछ कम 
नेही हुआ। वेदिक युग में चार्वाक, बृहस्पति आदि भौतिकवादी विद्वान्‌ हो गये 
हैं। यह पता रूगता है कि अपेक्षाकृत आवृनिक कारू तक--कौटिल्य आदि 
के समय तक--इनके मतो का अच्छा प्रचार था, किन्तु इन विद्वानो के गनन्‍्थ 
भी इस प्रकार जला दिये गये कि उनके विरोधियों के ग्रन्थों मे उनके मतो की 
जो समालोचना है, उसके अतिरिक्त उनका कोई पता नहीं मिलता। 
२३--नये वर्ग के कारण नये सम्प्रदाय-अलवीजेन्सस और प्रोटेस्टेन्टवाद- 
भध्ययुग मे, साभन्‍्तवाद के युग मे, एक नये वर्ग की उत्पत्ति के साथ-साथ 
यूरोप मे ईसाइयत के अन्दर एक विद्रोही धारा चल निकली। इसको प्रोटेस्टेस्ट- 
वाद कहते है, और माडिन लूथर इस वाद के मुख्य प्रवर्तक माने गषे ह। 
इस सम्बन्ध मे यह स्मरण रहे कि छूथर के वहत पहले ही अलवीजेन्सस 
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नामक एक विद्रोही सम्प्रदाय का उदय हुआ था। यह सम्प्रदाय १२ 
वी तया १३ वी शताब्दी में मौजूद था। क्रास के दक्षिण में अलवी नामक 
एक शहर से इस सम्प्रदाय का नामकरण हुआ। इस सम्प्रदाय का वर्ग चरित्र 
इससे स्पष्ट हो जाता है कि इसमें सौदागर वर्ग, कारीगर, शहर के गरीब तथा 
किसान शामिल थे। यह आन्दोलन वामिक था, किन्तु इससे इसका वर्ग चरित्र 
छिपता नही, वल्कि जो लोग इसमें शामिल थे, उससे वह॒ चरित्र और भी स्पप्ट 
हो जाता है। यह आन्दोलन धामिक रूप में आने पर भी सामन्‍्तवादी वर्ग के 
विरुद्ध ऋण रूप में स्थित पूँजीवादी वर्ग और उसके मित्र किसान वर्ग (इस वर्ग 
का स्वार्थ इसमे था कि सामच्तवादी जूआँ हट जाय, और अर्द्ध गुलामी दूर हो) 
के उत्थान का आन्दोलन था, किन्तु ये वर्ग अभी बहुत कमजोर थे। फिर भी 
इसको दबाने के लिए पोपष को बीस साल तक युद्ध करना पडा। अन्त में यह 
आन्दोलन दबा दिया गया। आगे चलकर जब (विभिन्न कारणो से श्ौदागर वर्ग 
की वृद्धि हुई, तब प्रोटेस्टेन्टवाद की लहर चल नकली प्रोचीन रोमन कैथोलिक 
धर्म ने प्रोटेस्टेन्टो के साथ जो अत्याचार किये हे, उनकी कहानी इनिहास का 
एक अत्यन्त हत्यारा अध्याय है । फिर भी इस नवीन मतवाद ने बढते हुए 
सर्वेतोमुखी विद्रोह को मूर्च किया, इसलिए इसकी जययात्रा को रोकने में ये 
अत्याचार असमर्थ रहे। यह बात ध्यान देदे योग्य हैं कि यूरोप के जिन देशो 
में प्रोटेस्टेन्ट सम्प्रदाय का बोलबाला हुआ, वे ये ही देग हे जिनमें दूसरे देगो के 
मुक्राबिले प्रगति अबिक हुई अर्थात्‌ उन्ही देशो में पूंजीवाद सबसे पहले उद्भूत 
हुआ। ऐसे देश रोमन कैथोलिक देशो के आगे निकल गयणे। है 
२४--इंपरलेड का राष्ट्र गिर्जा--ईंगलेड का राप्ट्रीय गिर्जा यूरोप के सब 
गिर्जो से बिछकुलछ ही अलग हो गया। इस प्रकार इंगलेड का धर्म एक 'द्वीप 
धर्म' हो गया। कदाचित्‌ यह भी एक कारण हे कि इंगलड की उन्चति में वाहरी 
शुक्तिया हस्तक्षेप न कर सकी। इंगलेंड का गिर्जा जिन आथिक, सामाजिक 
कारणों से रोम के गिर्जे से अछग होकर फूट गया, वे कोई मतवाद-सम्बन्धी 
फंगडे नही, बल्कि इनके पीछे बिलकुल ऐहिक लाभालाभ थे। कंथोलिक गिर्जो 
के अधिकार मे इंगलंड की जमीन का वहुत वडा हिस्सा आ चुका था। अब 
ऊन पैदा करने के (लए उदीयमान पूँजीवादी वर्ग को इन ज़मीनों की जरूरत 
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थी। स्वाभाविक रूप से गिर्जे इन जमीनो को अपने अधिकार से जाने देना 
नही चाहते थे। केवल यही नही, वे अपने इस अविकझार को सुरक्षित रखने के 
लिए प्राचीन सामन्तव्गदी सम्बन्बों की अच्छेश्रता का गीत गाया करते थे। 
नये गिर्जे अर्थात्‌ नये मत के अनुसार मनुष्य केवल विश्वास के ही द्वारा अपना 
त्राण कर सकता था। इस प्रकार नये मत में प्राचीन पादरी वर्ग को बिलकुल 
कन्ना काटकर उसकी आमदनी का जरिया खतम कर दिया गया था। जनता 
गरीब थी, जब इस प्रकार पादरियों की व्यय सापेक्ष मध्यस्थता को नये मतवाद 
में हटा दिया गया, तो जनता ने भी इसको ग्रहण कर लिया। यह भी एक कारण 
था कि कैथोलिक चर्च का ज्वास हुआ, और नये मतवाद का अभ्युदय हुआ। 
टामस क्रामवेल ने जिस क्रान्ति का नेतृत्व किया, उसके द्वारा गिर्जों की तमाम 
ज़मीने गृहस्थ जमीदारो को दे दी गई। इस प्रकार जिन लोगों के हाथो में 
जमीने आई, वे जमीन का उपयोग गतानुगतिक तरीके से न कर अधिक मुनाफे 
के लिए तैयार थे। परिगाम यह हुआ कि नई आथिक शक्तियों को उत्तेजना 
मिली। १५५० में ही विटिश पालियामेट ने पोप की गक्ति को खतम कर 
दिया था, ओर ऐहिक तथा पारलोकिक दोनो क्षेत्रों में महारानी एलिजाबेथ को 
मुख्य आंवकारिणी करार दिया था। इस प्रकार अपनी प्रार्थना-पुस्तक के 
अनुसार प्रार्थना करने के लिए जो सघर्प हुआ, उसकी पृष्ठभूमि में वर्ग संघर्ष 
और सम्पूर्ण रूप से ऐहिक हित काम कर रहे थे। ट्राटस्की ने ठीक ही लिखा हें 
कि ये नये वर्ग जिन हितों के लिए रूड रहे थे, वे उनके मन में अपरिहाय रूप 
से वाइविल के वाक्यो तथा गिर्जे सम्बन्धी अनुप्ठानों से खित्तमिल्त) हो गये, 
तभी तो ईसाई धर्म की व्याख्या ने एग्लो सेक्‍्सनो में इतना जबर्दस्त पौरुष 
दिखलाया ।/* 

२५--अन्य देशो से कैथोलिक सम्प्रदाय--राइनलेड में कथोलिक गिर्जा 
न तो उदीयमान आथिक-सामाजिक शक्तियों के सामन झुका और न टूटा ही 
ऐसा इसलिए हुआ कि वहाँ केयोलिक गिरजे ने अपने को करीव-करीब आत्म- 
शासित करार दे दिया। स्थानीय विशप अपनी-अपनी जगह पर पूर्ण प्रभु हो 
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गये। उन्होने धीरे-बीरे गि्जें की जमीने वेयक्तिक जमीदारो को सौप दीं। 
इसके फलस्वरूप राइनलेंड में रोम की शक्ति का अन्त हुआ, किन्तु कैथोलिक 
गिजें की शक्ति ज्यो की त्यो रह गई। पहले कैथोलिक गिर्जे के अनुसार सुदखोरी 
बहुत बडा अपराध था। इसी कारण महाजनी और साथ-साथ व्यापार यहुब्यों 
के हाथ मे चला गया, किन्तु धीरे-धीरे कैथोलिक गिर्जे ने इस पर भी राय बदल 
दी। स्पेन में कैथोलिक गिर्जे का दबदबा कभी घटा ही नही, और न वहाँ 
रोम का आधिपत्य ही घटा। बात यह है कि वहाँ पूँजीवाद का सही अर्थ में 
उत्थान हुआ ही नही। १९३१ में स्पेन में जो छोकतात्रिक क्रान्ति हुई, जिससे 
पूँजीवाद के अभ्युदय के लिए मार्ग खुल गया था, वह भी कैथोलिक गिजें के 
दबाव के कारण टिक न सकी । स्पेन मे कैथोलिक गिर्जे का यह दबाव इस कारण 
था कि वहाँ उत्पादन पद्धति में उन्नति हुई ही नही। 

२६--फ्रास की राज्यक्रान्ति और धर्म-विरोध--फ्रास की राज्यक्रान्ति 
(१७८९) के अवसर पर कैथोलिक धर्म ने सामन्‍्तवाद का साथ दिया था। इस 
कारण उठते हुए पूँजीवादी वर्ग ने इसकी बहुत खिल्लियाँ उडाई। इसी कारण 
राज्यक्रान्ति को एक धर्म-विरोधी चरित्र प्राप्त हुआ। बात यह हैं कि पादरियों 
ने ईश्वर को सामन्‍्तवादी वर्ग के पक्ष मे दिखलाया, इसलिए पूंजीवादीवर्ग ने 
ईववर के स्थान पर युक्ति या बुद्धि को रक्खा। पेरिस के सबसे बड़े मिर्जे को 
युक्ति का मन्दिर करार दिया गया। धर्म के समान्तरालः उत्सवो का सूत्रपात 
किया गया। १७९० की १४ वी जुलाई को क्रान्ति का सबसे प्रथम उत्सव 
मनाया गया। इस अवसर पर श्ॉ-द-मार नामक मैदान के ठीक मध्यस्थल में 
बीस फुट ऊँची मातृभूमि की वेदी बताई गई। यह कहा गया कि इसमें लोग 
अपनी अजियाँ रखेंगे, और छोग यही पर शपथ लिया करेगे। इस अवसर पर 
१६०००० व्यक्तियों को बेठने के लिए जगह दी गई, और डेंढ छाख व्यक्ति 
खडे रहे। इस अवसर पर जनता मे अपूर्व उत्साह रहा। असल में यह वेदी 
गिजे की प्रतिद्वन्द्दी के रूप में बनाई गई थी। बाद को सारे देश में इस प्रकार की 
वेदियाँ बनाई गई। इस पर ससार में सबसे निर्दोष वस्तु बच्चे, यहाँ तक कि 
सद्योजात शिशु रखे जाते थे। तरह-तरह के अन्य प्रतीको से इस वेदी को 
लोगो की आँखों में महत्त्व देने की चेष्टा की जाती थी। इस प्रकार धर्म के 
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विरेंद्ध निरन्तर प्रचार जारी रक्‍्खा गया। पहले धर्म के विरुद्ध प्रचार में 
'उदीयमान पूँजीवादी वर्ग तथा शहरी मज़दूर जनता दोनों वरावर जोभ दिखाती 
थी, किन्तु यह गठबन्धव अधिक दिन न चल सका, क्योकि एक तो धर्म ने नये 
शासक वर्ग के साथ समझौता करने का रुख दिखलाया, दूसरे अब पूंजीवादी वर्ग 
मजदूर वर्ग के साथ क्योकर चलता ? जहाँ तक सामन्तवाद को उखाड फेंकने का 
प्रश्त था, वहाँ तक तो दोनो साथ-साथ चले, किन्तु अब आगे उनका क्या साथ 
हो सकता था। 'कम्युन खुल्लमखुल्ला ईसाई धर्म को दवाने का अपना उद्देश्य 
घोपित कर रहा था, और युक्ति तथा स्वतन्त्रता की पूजा कराने पर तुला हुआ 
था। इस आन्दोलन के मुख्य नेता शौमेत थे।!* शौमेत के अतिरिक्त एवेर 
(ल6०८४) आदि अन्य नेता भी थे । अब निरी बातो से ये कछोग 
व्यावहारिक कार्यो में उतरने लगे । ईसाई महीनो का तो पहले ही बहिप्कार 
हो चुका था। उनकी जगह पर ऋतु नाममूलक महीनो का प्रवर्तन हो चुका 
था। पेरिस में अब यह कदम उठाया गया कि ईश्वर के नाम से गिर्जो में जो बड़े- 
बडे घटे लगे है, उन्हे तोड लिया जाय, और उन्हे गलाकर तोप तथा सिक्‍के 
बनाये जायें । रणमच ने इस प्रवृत्ति का साथ दिया, और 'ढोग्रियो की 
कन्ने' तथा 'सत्य के मन्दिर का प्रवर्तत” नामक नाटकों में ईसाइयो की सबसे 
बडी प्रार्थना ([9880 ॥7955) का उपहास किया गया। कन्वेन्शन ने इस 
वात पर कोई स्यारू नहीं किया, किल्तु जब ऐसी बाते होने रूगी ,साथ 
ही साथ इसमे यह भी कारण आ मिछा कि रावसपियर कट्टर ईश्वरवादी थे, 
लोगो का ध्यात इस ओर गया। फूसे नामक एक नेता ने नेवर ('श०ए८॥5) 
के एक केथड्रल से बोलते हुए कहा कि लोकतांत्रिक कार्यक्रम से अध्यात्मवाद 
को बिलकुल निकाल दिया जाय। इसके साथ उन्होने यह फतवा भी 
निकाल दिया कि अब ईश्वर की चिरनिद्रा होती है, इसलिए न तो अब स्वर्ग 
ही रहा और न नरक । कई जगह गिर्जो को सत्य के मन्दिर में तब्दील कर 
दिया गया । बहुत से स्थानों की माता मरियम की मूर्ति के सम्बंध मे यह समझा 
जाता था कि इसमे अलौकिक शवित है । ऐसी सूर्तियों को क्रान्तिकारी जनता 
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ने सार्वजनिक रूप से जला दिया । लोग गिर्जो की कीमत तश्तरियाँ छेकर चलता 
हो गये । एलियेर के विशप ने फूस के सामने धर्म त्याग कर दिया । कई व्यक्तियों 
ने बहुत से लोगो के सामने स्तान किया, और कहा कि अब हम ईसाइयत से अलूग 
हो गये । अब तो रासपियर की सहन शक्ति खतम हो गई | बात यह है कि अब 
सारे देश मे, जहाँ देखो तहाँ, स्वतत्रता और युक्ति की देवियों के रूप में सुन्दरी 
स्विियो की पूजा हो रही थी । ये उत्सव वैसे ही थे जैसे हमारे यहाँ रामलीला मे 
किसी भी साधारण बालक को, राम बनाकर, पूजा की जाती है। जो भी, 
हो, लोगो में बहुत जोश था और सब समझ रहे थे कि ईश्वर को निकाल 
बाहर किया गया। 

२७--पूँजीवादीवर्ग ने धर्म को अपनाया--रावसपियर ने स्वय इन अनु- 
प्ठानो के विरुद्ध आवाज़ नही उठाई, किन्तु पाइयाँ (22997 ) ने जब यह कहा 
कि ये देवियाँ दन्‍्तकथा की कहानियो की देवियो से कही अधिक पतिता हैं, 
तब रावसपियर ने उसकी प्रशसा की । कोलो नामक एक व्यक्ति ने भी इसी प्रकार 
यूक्‍्ति देवी के विरुद्ध आक्षेप किये । 

रावसपियर के साथी कूथो ने विजय के त्योहार के अवसर पर ईश्वरवादी 
के रूप मे भाषण दिया । दाँतो भी इस आन्दोलन से असन्तुष्ट थे। यदि हम 
स्मरण रक्‍खे कि ये अनीश्वरवादी छोग ईश्वर के साथ साथ सम्पत्ति तथा 
शासक वर्ग के सदाचार के विरूद्ध थे, तो हमे यह समभकने में देर न होगी 
कि क्यो यह अनीश्वरवादी आन्दोलन मध्यवित्त श्रेणी तथा उच्चश्रेणी की 
आँखो की किरकिरी हो गया। तथा क्यो जूलियन से छेकर उनके छोटेभाई 
अगुस्ताँ रावसपियर 'पतित' तथा अनीश्वरवादी डियूटियो के विरूद्ध लड़ाई 
लडने लगे | थोडे ही दिन में परिस्थितियो का इतना स्पष्टीकरण हुआ कि 
इस आन्दोलन के नेतागण गिरफपुतार किये जाने छूंगे, और इनमे से कइयो पर 
पिट तथा कोबुर्ग के एजेंट होने का आरोप लगाया गया । इस क्षेत्र मे रावसपियर 
कृथो से अनुप्रेरणा लेते थे । इसके वाद वे साथ साथ आ गये, और कहना शुरू 
किया कि यदि ईइवर न भी होते तो हमे मज़बूरच ईश्वर का आविष्कार करना 
पड़ता । उन्होने कहा कि ऐसे एक ईदवर की कल्पना जरूरी हैँ जो सताये हुए 
विर्दोष लोगों पर अपनी देखरेख रखते है, तथा जो अपराध विजयी हो जाता 
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है, उसको सजा देते हे । १७ जरमिनाल को कन्वेन्शन के 'पापी' सदस्य मौत के 
घाट उतार दिये गये । इसके बाद ईश्वर के त्योहार की तैयारी होने लगी। 
रावसपियर ने कहा पवित्र आत्माओ को इस वात की अवश्यकता का अनुभव 
हो रहा हूँ कि वे ईइवर को माने तथा उनकी पूजा करे ।” साथ ही यह भी कहा 
गया कि जो काई ऐसा महसूस नही करता, वह बडा अभागा हैं । १८ फ्लोरियाल 
के रावसपियर ने एक वक्‍तृता दी जिसमे उन्होने कहा कि धाभमिक तथा नैतिक 
विच।र और लोकतात्रिक सिद्धान्तो मे अटूट सम्बन्ध है। इस अवसर पर एक 
कानून भी बनाया गया जिसमे यही वात कही गई। लेस्को नामक सदस्य ने 
इस कानून पर एक रहस्यवादी पुट लगाते हुए कहा कि इस प्रकार के कानून 
को पास करने के कारण कि ईश्वर फ्रास्त पर बहुत खुश होगे, और अबकी 
बार बहुत जबरदस्त फसल होगी | इस प्रकार ईश्वर का त्योहार मनाया गया | 
रावसपियर ने इस अवसर पर प्रवान ऋत्विक का काम किया। कहा जाता 
हैं कि इस अवसर पर उन्होने जो लम्बा भाषण दिया था, उसे उन्होने एक कृतविद्य 
पादरी आवेपोरके से लिखवाया था। ईइवर का गुणगान छाखो ने किया। इस 
अवसर पर धृपबत्ती जलाई गई, और जिस प्रतीक स्वरूप पहाड पर मैक्समिलि- 
यन रावसपयिर खडे थे, वह धूप लोहबान आदि के घुएँ के वादल से ढेँक गया ॥ 
लुई माडला ने लिखा हैं कि कदाचित्‌ ऐसे ईश्वर को रावसपियर मुद्दत के 
लिए भूल गये कि वे केवल ईश्वर के पुरोहित का काम कर रहे है, स्वय ईश्वर 
नही है । यह द्र॒प्टव्य है कि वाद को रावसपियर मारे गये, किन्तु उसके कारण 
और हे । सारांश यह कि जब फ्रेन्च राज्य क्रान्ति के फलस्वरूप पूजीवादी वर्ग 
अन्य वर्मो के साथ मिलकर सामनन्‍्तवादी वर्ग को निकाल बाहर करने में 
समर्थ हुआ, और उसकी शक्ति अच्छी तगडी हो गई, तो उन्होने शरणागत- 
धर्म को अभयदान दिया, और अपने वर्ग स्वार्थ के लिए उसका इस्तेमाल करना 
शुरू किया। धीरे धीरे ईसाई धर्म की फिर से स्थापना हुई, तथा भागे हुए पुरो- 
हित लोग लौट आये । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि जैसे धर्म एक विशेष 
ऐतिहासिक परिप्रेक्षित मे, एक विशेष उद्देश्र की सिद्धि के लिए, उदित हुआ 
उसी प्रकार धर्म का विरोध भी एक ऐतिहासिक उद्देश्य को लेकर फ्रास की 
राज्य क्रान्ति के समय तथा उसके कुछ दिन बाद तक चला । जिन वर्गों ने धर्म 
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विरोध को सामन्तवाद विरोध के एक हथियार के रूप में अपनाया था, 
उनमे से जो वर्ग अब शासक वर्ग हो गया आर्थात्‌ पूंजीवाद वर्ग जब धर्म के 
विरुद्ध इस सयुकत मोर्चे से निकल गया, केवल यही नही जब धर्म के साथ 
उसका समभोौता हो जाने के कारण उसने धर्मविरोधियो को मारना शुरू 
किया, तो घमंविरोधी आन्दोलन दब गया। मैक्समिलियन रावसपियर अपने 
वैयक्तिक विश्वासों के कारण केवल इसमें पूँजीवादी वर्ग के हाथो में एक 
हथियार के रूप में सिद्ध हुये । अन्य तरीके से शोषित वर्ग के प्रति सहानु- 
भूति शील होने पर भी पूरी हद तक शोषितवर्ग का साथ न दे सकने के 
कारण ही अजीब परिस्थितियों में उनका पतन हुआ । 

२८--वर्तेमान युग में धर्म राष्ट्र का पिछलगुआ--इस सम्बन्ध में यह द्रष्टव्य 
है कि पुंजीवादी वर्ग ने दबकर धर्म से समझौता नही किया, बल्कि धर्म ने ही 
दवकर पूँंजीवादी वर्ग की शरण ली। जहाँ वह पहले सामन्‍्तवादी समाज तथा 
उसके साम्पत्तिक सम्बन्धो का समर्थक था, वहाँ अब वह पूँजीवादी समाज और 
उसके साम्पत्तिक सम्बन्धो बल्कि 4म सम्बन्धों को आशीर्वाद देने लंगा। वर्तमान 
यूरोप मे धर्म को राष्ट्र के मुकाबिले मे विलकुल पीछे हट जाना पडा है। मध्य- 
युग मे यह कहा जा सकता था कि धर्म और राष्ट्र कुछ-कुछ बराबर पड़ते थे, 
किन्तु अब तो जितने गिर्ज है वे स्पष्ट रूप से राष्ट्र के पिछलगुये मात्र हे। 
मध्य युग मे उन्तका कुछ सास्क्ृतिक महत्त्व था, किन्तु अब तो उनका इस सम्बन्ध 
मे कोई भी महत्त्व नही हैं। 

२९--आधुनिककाल में धर्म का अत्तर्राष्ट्रीय सस्कृति में कोई स्थान 
नही--गलास्गो विश्वविद्यालय के डाक्टर वर्नेस यह मानने पर विवश हुए हें 
कि वर्तमान युग में धर्म का कोई सास्क्ृतिक अन्तर्राष्ट्रीय हिस्सा नही है। स्मरण 
रहे कि वे धर्म को भूतकाल की इतनी बडी प्रगतिशील शक्ति मानते हे, जितना 
कि वह कभी नहीं था। उन्होनें लिखा हैं 'रोमन गिर्जे ने अन्धकार युग की 
यूरोपीय जातियो को सभ्य बनाने में मदद दी। वाद के युग में लूथर ओर 
कील्विन ने कुछ दूसरी जातियो पर प्रभाव डाला। इसी प्रकार यूरोपीय परम्परा 
के बाहर बौद्ध धर्म चीन और जापान में फैल गया, और इस्लाम ने अरबो, 
तुर्को, ईरानियो तथा मूरो को सम्बद्ध कर दिया, किन्तु वर्तमान युग में जो 
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अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्ध है, उनके बनाने में धर्म का कोई स्थान नही है। अब तो 
विज्ञान और कला ही अन्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धी को कायम करती हेँ। वर्तमान 
युग का गणित अ्तर्राष्ट्रीय है, यहाँ तक कि उसकी भाषा भी सब यणष्ट्रो के 
लिए एक हैं ! इत्यादि। डाक्टर वर्नेस ने यह जो लिखा है कि रोमन 
गिर्जे ने अन्चकार युग की यूरोपीय जातियो को सभ्य बनाया, इस बात पर 
हम ज्यो का त्यो विश्वास करने के लिए तैयार नही है। आखिर गिर्जो के पहले 
के जमाने में अरस्तू, अफलातून आदि कितने ही विद्वान पैदा ए। जैसा हम 
लिख चुके है, ईसाई धर्म ने अरस्तू की ही सारी वातो को अपना लिया, इसलिए 
यह दावा स्वाभाविक रूप से फीका पड जाता हैं कि ईसाई धर्म ने या रोमन 
गिर्जे न जातियो को सभ्य बनाया। यदि उन्होने इसमे कुछ बेटाया तो इसके 
कारण अनन्‍्यत्र ढने पडेगे। चीन में वौद्ध धर्म के जाने से वहाँ कुछ विशेष 
अन्तर्राष्ट्रीयता बढी हो, ऐसा नही ज्ञात होता । इस्लाम से अरबो, तुर्कों, ईरानियो 
इत्यादि को उसी प्रकार सयुक्त किया, जिस प्रकार ब्रिटिश साम्राज्य ने भारत, 
मिस्र, सलाया, आदि को सयुकत किया। यो तो इस्लाम ने कुछ सास्क्ृतिक सेवाएँ 
की इसमे कोई सन्देह नही। 

३०-प्रत्येक देश का ईदवर अपने देश के शासक वर्ग के हाथो का कठ-पुतला- 
नगुची-रवीन्द्र में पत्र-व्यवहार--जिस समय कोई महायुद्ध छिडता है, उस समय 
प्रत्येक राष्ट्र का गिर्जा किस प्रकार अपने देश की विजय के लिए लोगो को 
धर्म के नाम पर भडकाता है, यह सभी को ज्ञात हैं। इस प्रकार जमंनी का 
ईदवर इँगलेड के ईश्वर के विरुद्ध आशीर्वाद देता हुआ, दृष्टिगोचर होता है। 
इस तथ्य से धर्म का पिछलगुआ चरित्र स्पष्ट हो जाता है। १९३८ में चीन पर 
जापान द्वारा आक्रमण के सम्बन्ध मे जापान के प्रसिद्ध कवि योने नगूची और 
रवीन्द्रनाथ मे जो पत्र-व्यवहार हुआ था, उसमे योने नगुव्री ने किस प्रकार 
धर्म को घसीट कर चीन पर जापानी आक्रमण का समर्थन किया था, यह द्रष्टव्य 
है। उन्होने लिखा मेने कलकत्ते के कालीघाट में काली की उन्मत्त और रक्‍त- 
चचित त्रिनयना मूर्ति के सम्मुख सर भुकाया, क्योकि इसने हमे आनेवाली शान्ति 
की सूचना दी। इसी प्रकार बम्बई के निकट एलिफेन्टा दीप मे मेने त्रिमुण्ड युक्त 
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शिव से यह वात सीखी कि विनाश जीवन का एक अनिवार्य सत्य है। उस समय 
मेने लिखा था-- 
तुम्हारी हत्यारी तलवार हमे उतनी निष्ठुर 
प्रतीत नही होती, जितनी वह दिखाई पडती है, 
सृष्टि महान्‌ हैँ, किन्तु विनाश इससे भी महत्तर है 
क्योकि राखो के ढेर से 
नवीन आश्ञाओं का उद्भव होता है।' 
इस प्रकार योने नगुची ने जापानी आक्रमण के लिए भारतीय धर्म मे ही 
समर्थन प्राप्त किया था। इसके उत्तर मे रवीन्द्रनाथ ने लिखा था--मे आपको 
इस बात के लिए धन्यवाद देता हूँ कि आपने भारतीय दर्शन का अर्थ मुझे 
समभाया, और यह कहा कि काली और शिव की सही व्याख्या करने पर दीन 
के वक्ष स्थल पर जापान इस समय जो ताण्डव नृत्य कर रहा हैं, उसका.समर्थन 
हमे करना ही पड़ेगा। मुझे ऐसा ज्ञात होता है कि आप यदि एक ऐसे धर्म से 
जो आपके और करीब है शिक्षा लेते, और बुद्ध से अपना समर्थन प्राप्त करते तो 
अधिक भोभमन रहता। हाँ, में तो भूल ही गया कि आपके देश के पुरोहित तथा 
कलाकारो ने इस युद्ध में बुद्ध का समर्थन प्राप्त कर लिया है, क्योकि मेने 
ओसवकामाईनीची' और टोकियो नीचीनीची' (१६ सितम्बर १९३८) में 
<छ की एक विराट [ति का चित्र देखा जो आपको अपने पडोसियो के कत्ले- 
आम के लिए आश्ञीर्वाद देते है।' 
३१--धर्म हमेशा से संकुचित तल्थिर स्वार्थ का पेरोकार--इस पर कुछ 
कहने की आवश्यकता नही है। घ॒र्म के दो जगत्‌-प्रसिद्ध व्यास्याता किस प्रकार 
घर्मे को अपने-अपने मत की ओर खीचते है, यह द्र॒प्टव्य है। इनमें से कौन सही 
है, यह हमारे वर्तमान विषय की दृष्टि से अनावश्यक है। हमे इसमे इतना ही 
गीडना हूँ कि कदीन्‍्द्र के पत्र से यह जो कलक जाती है, मानो जापानियी ने ही 
अपनी साजम्राज्यवादी उच्चकांक्षाओं की पूति के लिए धर्म का इस प्रकार इस्तेमाल 
किया हूँ, तो यह गलत होगा। यदि जापानियो ने साम्नाज्यवादी युद्ध मे बुद्ध का 
समर्थन प्राप्त क्या, तो दूसरी जातियी ने अपने साज्नाज्यवादी उद्देष्यो के लिए 
उस ईसा का समर्थन प्राप्त किया जिन्होंने यह ऊहा था कि यदि तुम्हारे गाल पर 
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कोई थप्पड मारे तो दूसरा गाल भी आगे वढा दो। रवीद्रताथ जिनका अधिक 
गौरव करते थे, वे वेदिक आय॑ भी इस प्रकार की चेष्टा से वरी नही थे, वल्कि 
सच तो यह है कि उनके वरुण, इन्द्र, अदिवनीकुमार आदि देवता यहूदियों की 
जेहवा की तरह विलकुल एक कवीले के देवता थे, और दूसरे कबीलो के दाम 
पर अपने कबीछे या कवीलो की भलाई चाहते थे । 

३२--धर्म प्रगति विरोधी--धर्म आज किसी भी महत्त्वपूर्ण मामले मे राष्ट्र 
शक्ति का अर्थात्‌ देश के शासक वर्ग का विरोध नही कर सकता। केवल यही 
नही, धेर्मं जब कभी किसी भामले में किसी कानून के विरुद्ध जैसे जन्मनिरोध, 
तलाक (विशेषकर कैथोलिक देशो मे, हिन्दू इस सम्बन्ध में इतने पिछडे हे कि 
उनकी तो यहाँ गिनती ही नही हो सकती) आदि के विरुद्ध आवाज़ उठाता है, 
तो हम उसे एक प्रतिक्रियावादी हिस्सा अदा करते पाते हे। धर्म आज किसी 
भी अर्थ में प्रगतिशील शक्ति नही हैं । आधुनिक युग में धर्म का प्रगति विरोधी 
चरित्र इतना स्पष्ट तथा निविवाद सिद्ध है कि विलियम मैकडूगल ऐसे व्यक्ति 
को, जो घ॒र्म को मनुष्य जाति के लिए आवश्यक समभते हे, विवश होकर 
मानना पडा है कि गत तेइस शताब्दियो से लगातार मनुष्य की प्रकृति, उसकी 
शक्तियों तथा सम्भावनाओ के सम्बन्ध में तर्क होते रहे हे, किन्तु हम इनको 
बहुत कम जानते रहे है। विज्ञान ने इन समस्याओ को सुरूभाने की ओर रुख 
किया है, और उसे सफलता मिलने की कुछ थोडी आशा भी है, किन्तु इस 
सम्बन्ध में घ्मं बराबर सही समाधान प्राप्त करने के मार्ग में रोडे अटकाता 
रहा है ।' 

- रे३--हिंदलरबाद और धर्म--धर्म की प्रतिक्रियावादिता का यह एक बहुत 
बडा प्रमाण हैं कि फासिवाद ने धर्म का पूर्ण समर्थन किया था। फासिवाद 
नें ऐसा केवल आवेश में या परम्परा की दासता मे आकर नही किया है, बल्कि 
फासिवाद और धर्म के हितो में समता है, इसी लिए यह्‌ गठबन्धन सम्भव हुआ 
था। हिटलर यो तो नाडिक जाति की श्रेष्ठता के प्रतिपादक थे, किन्तु ईसामसीह 
नाडिक जाति के नही थे, बल्कि उस' जाति के थे जो हिटलरवाद की दृष्टि में 

सबसे घृणित जाति थी। नात्सीवाद के लिए यह एक बहुत बडी पहेली थी, 
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और इसको किस प्रकार सुलकाया जाय, यह उनकी समभ में नही आता था। 
मजे की बात यह हैं कि जनता को ईसाइयत से हटाना बहुत कठिन था, साथ 
ही ईसा के यहदी होने से नाडिक जाति की श्रेष्ठतावाले नारे पर बहुत अबर्दस्त 
आँच आती थी। अत इस असंगति को दूर करने के लिए सरकारी तौर पर 
यह कह दिया गया कि ईसामसीह यहूदी नही थे। शुरू-शुरू मे जर्मनी के चर्चे 
ने कुछ स्वतन्त्रता दिखाने की चेष्टा की थी। उस समय हिटलर के कुछ भकक्‍तो 
ने यह भी कोशिश की थी कि हिटलर को पैगम्बर बनाकर एक धर्म चलाया 
जाय। यह योजना जल्पना की मात्रा से कही आगे बढ चुकी थी, किन्तु व्याव- 
हारिक रूप से आशु फलप्रद ज्ञात न होने के कारण इस योजना को एक तरह 
से छोड देना पडा। उधर गिर्जो के नेतागण रुख को समभ गये, तदनुसार 
जर्मन गिर्जे ने सम्पूर्ण रूप से हिटलरवाद का वाहन, प्रचारक, पिछलगुआ होना 
स्वीकार किया। इस प्रकार धर्म और नात्सी राष्ट्र मे जो कथित समभोता 
हुआ, उसमे धर्म ने हिटलरवाद के सामने सम्पूर्ण रूप से घुटना टेक दिया। 
३४--धमं और मुसोलिनी--यही वात इटली के फासिवादी नेता मुसोलिनी 
के सम्बन्ध में भी लागू है। पहले मुसोलिती का भी वहाँ के धर्म के साथ बहुत 
जबरदस्त सघर्ष हुआ, किन्तु धर्म ने शीघ्र ही मुसोलिनी की अघीनता स्वीकार 
कर ली। रोम पहले पोप के राज्य में समझा जाता था, किन्तु १८७१ में रोम 
नवनिर्मित इटलीय राष्ट्र की राजधानी हो गया। पोप रोम में किसी राष्ट्र का 
शासन मानने के लिए तैयार न थे, अतएव तब से जित्तने पोप हुए, वे 'वेटिकन' 
के दायरे से निकलते नही थे। मुसोलिनी के शासनारूढ हो जाने के वाद भी यह 
नियम ज्यो का त्यो जारी रहा, किन्तु जब मुसोलिनी ने देखा कि धर्म ने सम्पूर्ण 
रूप से आत्म समपंण कर दिया हूँ, तब उसने कंथोलिको पर प्रभाव डालने 
के लिए पोप से सन्वि कर ली। तब से पोप बेटिकन' से बाहर भी जाते हे । 
डस प्रकार जब धर्म के साथ अर्थात्‌ धर्मगुरु पोप के साथ मुसोलिनी का 'सम- 
भौता' हो गया, तव उन्होने धर्म की तारीफ शुरू की। यो तो वे पहले यह नारा 
दे रहे थे कि पोप फजूल के पचडो में पडे रहते है इत्यादि, किन्तु उन्होंने वाद 
को जो बयान दिये, उनमें से एक यो हँ--धर्म केवल साधारण जनता के नए 
नही वल्कि _ने हुए लोगो के लिए भी ज़रूरी है, क्योकि धर्म के वरगर ज्ञान पूर्ण 
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नही होता। बच्चो को गुरु-शिष्य-सवाद के रूप में जो धामिक शिक्षा दी जाती 
हैं, वह जारी रहेगी। में पादरियो को इजाजत देता हूँ कि वे धर्म के लिए 
बच्ची को इस प्रकार की शिक्षा दे। धर्म के लिए जो कुछ है, वह राजनीति 
है, और में राजनीति हूँ। में इस बात को कभी सहन नही करूँगा कि कोई भी “ 
व्यक्ति---वह चाहे कितना भी दावा रखता हो, राष्ट्र से जिस बात का सम्बन्ध 
है, उसमे हस्तक्षेप करे।!' सोलिनी के इस बयान में घर्म का पृष्ठ-पोषण है, 
किन्तु साथ ही घमंगुरु पोप को यह धमकी भी हैँ कि वे याद रक्‍खे कि उनकी 
हँसियत क्‍या है। मुसोलिनी ने जो इस प्रकार धर्म को मान लिया, उसमे धर्म 
के प्रति उसका कोई प्रेम सूचित नही होता, बल्कि इससे यह ज्ञात होता है कि 
वह धर्म को जनता की अफीम के रूप में इस्तेमाल करना चाहता था, और 
उसने ऐसा किया। 

३५--स्पेन की प्रतिक्रान्ति में घर्मं का प्रतिक्रान्तिकारी हिस्सा--आधुनिक 
इतिहास मे हम एक जगह यानी स्पेन की प्रतिक्रान्ति मे धर्म के। स्पष्ट रूप से 
प्रतिक्रान्ति के पक्ष मे एक शक्ति के रूप में देखते हे। स्पेन के पिछडे हुए लोगो 
के जीवन में धर्म एक प्रमुख शक्ति थी। यह केवल धामिक भावना की बात 
नही है, इसमे और भी ऐहिक तथा स्थूछ बाते थी। “वहाँ कोई ४० हज़ार पादरी 
तथा धर्मयाजक थे। ये सबके सब राष्ट्र की तनख्वाह में और राष्ट्र के अग 
के रूप में थे। ये सब भावुकता की दृष्टि से ही नही, राजनीति मे सामन्तवादी 
जमीदारोी तथा सेना के साथ थे।” गि्जों के पास स्पेन में नं केवल बडी-बडी 
ताललुकेदारियाँ थी, बल्कि खानो, उद्योगधन्धो, जहाज़ो, बेको आदि पर उनका 
कब्जा था। १९३६ तक तो स्पेन की सारी द्रनो का मालिक वहाँ का चर्च 
था । प्रतिक्रान्ति में गिर्जो ने फ्रेकों का क्यो साथ दिया, यह समभना कठिन नहीं 
हैं। आइवीरीय प्रायद्वीप के सबसे बडे पॉच बेको में 54700 8770 
52770 (परमात्मा का बेक) था।* यह बेक सीधा-सीघा गिर्जों के अधीन 
था। फ्रेको के विद्रोह के लिए इस बेक ने मदद में बहुत रुपये दिये। स्पेन मे, 
लोकतन्त्र के लिए लडाई इसी कारण आवश्यक रूप से गिर्जो के विरुद्ध लूडाई 
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के रूप में परिणत हो जाती थी। इसी लिए जब फ्रेको ने प्रजातन्त्र के विरुद्ध 
विद्रोह की घोषणा की तो फौरन गिर्जो ने इन विद्रोहियो को अपनी शरण में 
ले लिया। गिर्जो ने न केवल इन्हे नैतिक सहायता दी, बल्कि हर प्रकार से उनकी 
आधथिक सहायता भी की। इस प्रकार धर्म जब राजनीति में भाग लेते हे, तो 
वे हमेशा प्रतिक्रिया का ही साथ देते पाये जाते हे। यह तो हुई उस समय की 
बात जिस समय धर्म प्रत्यक्ष रूप से रोजमर्रा की घटनाओ मे हस्तक्षेप करता 
है, किन्तु जिन क्षेत्रों मे वह ऐसा नही भी करता, वहाँ भी वह कम से कम इतना 
तो करता ही है कि लोगो मे एक स्वास्थ्यकर प्रवृत्ति को बढने नही देता, उनको 
या तो जगत की ओर से उदासीन कर देता है, या उनका ध्यान बिलकुल ऐसी 
बातो में बँटा देता है जिससे उसका उपयोग सुजनशील तरीके से न हो सके। 

३६--तये सम्प्रदायों के ज़रिये चर्ग युद्ध--एक नये धर्म या सम्प्रदाय की 
उत्पत्ति के द्वारा प्रचलित धर्म का विरोध नई सामाजिक शक्तियों के अभ्युदय 
की सूचना करता है। कैथोलिक धर्म के विरुद्ध प्रोटेस्टेल्ट धर्म का उदय इसी 
प्रकार की शक्तियों की क्रिया का एक उदाहरण है। स्मरण रहे ,कि हम नये 
धर्म या सम्प्रदाय से ऐसे धर्मों तथा सम्प्रदायो को ले रहे है जो केवल प्रवर्तक 
के दिमाग में या उसके वैयक्तिक पुस्तकालय में सीमित न रहकर कम से 
कम जनता के एक अज के द्वारा गृहीत हुए हे। जारणाही रूस के प्रचलित 
धर्म ग्रीक गिर्जे के विरुद्ध स्टुन्डवादी, फ्लेगेलेन्ट, मोलेकन आदि सम्प्रदायो का 
उदय हुआ । इन' सम्प्रदायो का उदित होना कोई आबभ्चर्य की बात 
नहीं थी, क्योकि रूस का प्रचलित धर्म सही मानो में वाइजेन्टाइन 
साम्राज्य तथा जारणाही का धामिक प्रतिफलन था। इस धर्म का ईइवर 
रूसी जार की ही तरह निरकुश था। भाषा-विज्ञान भी इस प्रकार की 
भाषा के पक्ष में गवाही देता है। रूसी में ईश्वर के लिए जो गास्पाड 
शब्द आता हूँ, वह गास्पाडीन या मालिक से अभिन्न हैं। रूसी में वाग शब्द 
ईडवरवाची है, और वगारी का अर्थ धनी है। मैक्सवेवर ने भारतीय धर्मो का 
विवरण देते हुए एक स्थान पर लिखा है कि दक्षिण में ब्राह्मणों के विरुद्ध विद्रोह 
हुआ। वह चलूनगाई या इडेनगाई अर्थात्‌ दाहिनी ओर की जाति गौर वाई 
ओर की जाति आन्दोलन में परिणत हुआ। उसके पीछे भी वर्ग-गक्तियाँ थी, 
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तथा यह आन्दोलन उच्चवर्ग के विरुद्ध निम्नवर्ग का विद्रोह था।* मैक्सवेवर 
को भारतवर्ष के सम्बन्ध में एक यही उदाहरण ज्ञात था, किन्तु यदि खोजा जाय 
तो वृद्ध और चार्वाक से लेकर राममोहन त्या दयानन्द सभी के सम्प्रदायों के 
पीछे इस प्रकार की नई वर्ग-शक्तिर्या दृष्टियोचर होगी जो धर्म की आड में 
अपने को प्रकट करनी हेैं। 
३७--इस्लाम का प्रगतिशील शक्ति के रूप में अरव सें उत्यान--इस्लाम 
के अभ्यूृत्वान तथा उस्तके वाद के इतिहास को देखने से हम उन्हीं नतीजों पर 
पहुँचते हें जिन पर हम मुख्यता ईसाइयत के इतिहास की जालोचना के वाद 
पहुँच चुके हैँ। इस्लाम का सितारा एक वार वड़े ज़ोरो के साथ ऐतिहासिक 
गगन पर चमका, और जताब्दियों तक वह मध्य गगन में स्विर रहा इसके 
कारण को जब हम ढुंढते है तो ज्ञात होता हँ कि वह अरव के कवीलो में 
एक प्रगतिशोंल शक्ति के रूप में आवा था। हज़रत मुहम्मद के जन्म के 
पहले के युग को मुस्लिम धर्म- याजको ने वहुत कुछ सही तौर पर जहालत 
का यूग कहा है। उस समय अरब में छोग एक अजीब हालत में रहते 
थे। प्रत्येक कवीले का जलूग जरूग बुत था। उन _त की पूजा अपने कबीले 
के जन्दर ही हुआ करती थी। साल मे एक वार सार्वजनिक युद्ध विराम 
होता था उस समय लोग काबे की जियारत को जाते थे। कावे में उन दिनों 
३६० बुत थे। साथ ही संग जसवद की भी पूजा होती घी। कवीलो की 
जासन प्रणाली यो थी कि प्रत्येक कबीले का सरदार ही उस कवीले का 
प्रधान व्यक्ति होता था। उन दिनो भाषा की दृष्टि से अरब का अस्तित्व 
अवच्य था यानी लोग मिलती-्जुलती वोलियाँ बोलते थे, किन्तु जौर किसी 
दृष्टि से कबीलो में कोई भी एका नही था। सच तो यह हैँ कि सब लोग 
दूसरे कबीलो की लूट-पाट मे ही जपना जीवन व्यतीत करते थे । स्पष्ट हैं 
कि ऐसी अवस्था से किसी प्रकार के घन्चे या व्यापार की उन्नति नहीं हो 
सकती थी। यो तो हजरत मुहम्मद के बहुत पहले से ही अरब लोग दूर 
देशों मे भी अच्छे व्यापारी तथा कवि के रूप में सल्याति प्राप्त कर चुके थे, 
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किन्तु उनका व्यापार सैकडो असुविधाओ के अन्दर से होता हुआ चलता था। 
सौदागर अक्सर रास्ते में लूट लिए जाते थे, और उनको अपनी रक्षा के लिए 
एक स्थान से दूसरे स्थान में जाने के लिए वडें-से वडा काफिला लेकर चलना 
पडता था। फिर जिन लोगो के इलाको में से ये सौदागर गुज़रते थे, वे इनके 
साथ मनमाना व्यवहार करते थे। व्यापार के लिए ऐसी परिस्थति बहुत ही 
प्रतिकूल थी स्वय हजरत ने नवौवत पाने के पहले सौदागरों के साथ 
ऐसी बहुत सी यात्राएँ की थी, और वे अच्छी तरह समभते थे कि सौदागरों 
को क्‍या क्‍या असुविधाएँ हैँ । कहा जाता हे, इन्ही यात्राओ के दौरान में 
उन्होने बाहरी दुनिया से सस्पक्न प्राप्त किया, सौदागरों की असुविवाओं 
से वे भली भॉति परिचित तो थे ही। स्मरण रहे कबीलो के सरदारो के 
मुकाबिले में ये सौदागर एक उदीयमान वर्ग के थे। 

३८--इस्लास की उत्पत्ति पर एगेल्स--एगेल्स ने १८५३ की ६ जून 
को मैनचेस्टर से मार्क्स को एक पत्र लिखते हुए मुसलिमि धर्म की उत्पत्ति 
के सम्बन्ध मे जो कुछ लिखा था, वह इस सम्बन्ध में विशेष ध्यान देने योग्य 
हँ--में सम भता हूँ, मुहम्मद के पहले दक्षिण अरब के व्यापार का जो विनाथ 
हो चुका था, उसकी बात यहाँ पर आती हूँ । इसे आप वहत सही तरह से मुसलिम 
ऋनन्‍्ति के अन्यतम प्रधान कारणों मे समझते हें । ईसा के बाद की छ णताब्दियों 
में व्यापार का क्या इतिहास रहा, इसे म॑ इतनी अच्छी तरह नहीं जानता कि 
यह बता सके कि किस ह॒द तक आम भीतिक विश्व परिस्थति के कारण ईरान 
से कृष्णणागर और ईरान की खाड़ी से थाम और एशियाई कोचक के जरिये 
जो मार्ग था, उसे लाल्सागर से होते हुए मार्ग पर तरजीह दी गई। किल्तु 
किसी भी हालत में सासानियों के व्यवस्थित उरानी साम्राज्य मे छाफिटों को 
जो अधिक मसरक्षण प्राप्त था, उसका ज़रूर बहुत भारी असर पडा होगा। 
उतना तो मालूम हुं कि २०० से लेकर ६०० ई० तक यमन बारदार अवीसीनियों 
के द्वारा पराजित हुआ, लूटा गया, जौर उस पर हमले हुए। रोसनों थे समय 
दक्षिण अरब के जों हिस्से समृद्शाली थे, वे सम शनाददी मे उड़े हुए सेटजहर 
से हो रहे घे। गत पाच सो वर्षो में ए्झोनी बददुओं ने फऊपनी उत्पक्ति ने 
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कुरान और अरब इतिहास लेखक नोवाइरी (7०ए५४) ]और इस, 
भूभाग मे जिस वर्णमाला मे अभिझेख लिखित हे, वे बिलकुल अज्ञात थी, 
यद्यपि उस समय और कोई वर्णमाला नही थी। इस प्रकार लिखना भी विस्मृत 
हो चुका था। इन बातो से यह सूचित होता हूँ कि आम थ्प्रापारिक परिस्थितियों 
मे अवनति के कारण जो गडवडडियाँ हुई होगी, वे तो हुई ही होगी, किन्तु इनके 
अतिरिक्त अवश्य कोई न कोई भयकर विनाश भी प्रत्यक्ष रूप से हुआ होगा , 
जिसके हम केवल एथियोपीय आक्रमण से ही समझ 'सकते हे। अबोसीनियो को 
मृहम्मद से कोई चालीस वर्ष पहले निकाल बाहर किया गया। यह जागरणश्ील 
अरब जातीय चेतना का प्रथम स्फ्रण था। इस जागृति को उत्तर से ईरानी 
हमलो से उत्तेजना मिली। ये हमले करीब-करीब मकक्‍के के द्वार तक पहुँच रहे ये। 
कुछ दिनो के अन्दर में मुहम्मद के इतिहास को पढनेवाला हूँ, किन्तु अब तक मेने 
जो कुछ समझा है, उससे यह ज्ञात होता हैँ कि यह शहरो के पतनशील, किन्तु 
बस्ती में रहनेवालें फललाहीन के विरुद्ध बद्दृ प्रतिक्रिया के रूप में था। फल्लाहीन 
अपने धर्म में भी बहुत ह्ासणील हो चुके थे। इनका धर्म एक श्रकृति पूजा के साथ 
पतित यहूदिय और ईसाइयत का सम्सिश्नण था ।/* 

३९-इसस्‍्लास के लिए परिस्थितियों परिपक्व थों--यह कहना गलत होगा कि 
हजरत मुहम्मद ने इस्लाम को अपनी ही बुद्धि से स्थापित किया। सच तो यह 
हैं कि उनकी प्रतिभा केवल इस बात में थी कि उहोने उस युग की जो सब से बडी 
आवश्यकता थी, उसको इस्लाम के ज़रिये मूर्ते किया । अरबो के सामने जीवन 
मरण का प्रश्न था। यदि वे आगे उसी प्रकार कबीले की जिन्दगी व्यतीत करते 
तो उनका विनाश अनिवार्य था। अब यह अत्यावश्यक था कि वे अपने पडोसियो 
की तरह एक जाति के रूप में सगठित हो जायँ। गिवन ने अपनी सुप्रसिद्ध पुस्तक 
रोमन साम्राज्य का 'ह्वास और पतन' में शाहमुहम्मद युग के अरबो के सम्बन्ध 
मे लिखा है प्रत्येक अरब अपनी वरछी को अपने ही देश वासी के विस्द्ध बेधडक 
चला सकता था। इसमें उसकी नामवरी ही थी। अनुश्ुति के अनुसार जहालत 
के यूग की १७००लडाइयो का विवरण है।... किसी भी भंगडे का गडा मुर्दा किसी 
भी समय उखड सकता था, और फिर पारस्परिक युद्ध का सूत्रपात हो सकता 
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था। वैयक्तिक जीवन मे प्रत्येक व्यक्ति, कम से कम प्रत्येक परिवार अपने भगडो 
का निपटारा करता था। * डाक्टर हेल ने इसी युग का वर्णन करते हुए लिखा 
हूँ कि बहुत प्राचीन काल से अरब में पानी और चरागाह पर कबीछो में 
लडाइयाँ होती चली आईं थी। इन भगडो के कारण राष्ट्रीय एकता का ज्ञान 
बिलकुल नष्ट हो चुका था। प्रत्येक कबीला अपने को आत्म-यथेष्ट समभता, 
और यह समभता था कि मुझे दूसरे कबीलछो के सदस्यो की हत्या करने तथा 
उन्हे लूटनें का अधिकार है। अरबो मे राष्ट्रीय एकता के ज्ञान की कमी थी। 
एक अरब के लिए केवल कबीछा और परिवार था। अरब जाति का उसके 
निकट कोई अस्तित्व नही था ! 
४०--मुहम्मद से पहले हनीफो ने एकेशवरवाद का प्रतिपादन किया-- 
मुस्लिम धर्म मे जो विचार प्रतिपादित है, उनमे वहदत या एकेश्वरवाद 
को सबसे मुख्य बताया गया है, बल्कि कई बार मुसलिम लेखकंगण अपने धर्म 
का उल्लेख एकेश्वरवादी धर्म के रूप मे करते हें। इस सम्बन्ध में सबसे पहली 
बात यह है कि हजरत से सैकडो वर्ष पहले थहदियों में एकेश्वरवाद का विकास 
हो चुका था, तथा ईसाइयत में यह विचार गृहीत था। इनके अतिरिक्त अरब में 
और कुछ व्यक्ति ऐसे हो गये थे जिन्होंने हजरत के पहले ही एकेब्वरवाद का 
नारा दिया था। ऐसे लोग हनीफ कहलाये। इब्न खाल्दुन ने चार |हनीफो के 
नाम गिनाये ह। अध्यापक इलियास अहमद ने दिखलाया हुँ कि 'खुदावख्ण 
99889ए5 ॥70॥20 270 45]9770 में इससे वडी सूची देते हँ। इब्न खाल्दुन 
ने जो चार हनीफो के नाम गिनाये हे, उनमे से तीन ईसाई हो गये थे, केवल जद 
ऐसे थे जिन्होंने किसी घ॒र्म को नही अपनाया। जैद ने अपनी कविताओं में इस 
प्रकार भाव व्यक्त किये थे-- 
मेने छात और ऊज्जा नामक बुतो को त्याग दिया हूँ। बुद्धिमान भर 

धैयंगाली व्यक्ति को ऐसा ही करना चाहिए। मेने गनाम की पूजा छोड दी हूं, 
यद्यपि जिन दिनो मेरा ज्ञान कम था, उन दिनो में उन्हे अपना रब्ब या विधाता 
समभता था। है ईश्वर, में तुभसे सन्तुष्ट हूँ, और में नहीं समभता कि तेरे 
अतिरिक्त किसी के घर्मं को में क्यों मानूँ | 
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किसी भी दृष्टि से देखा जाय, हम यह नही कह सकते कि हज़रत मुहम्मद 
से केवल शून्य से इस्लाम को चला दिया। सब परिस्थितियाँ परिपक्व थी, उन्होने: 
उसको एक गति भर दे दी। 


४१--धामिक विचार और राष्ट्र व्यवस्था का समान्तरालवाद---ऊपर 
जो कुछ बताया गया हूँ, उससे यह स्पष्ट है कि इस्लाम धामिक से कही बढ़कर 
एक सामाजिक और राजनैतिक आन्दोलन था। इस्लाम की सबसे वडी सफलता 
यह थी कि उसने अरबी लोगो को एक सूत्र मे वॉघकर एक जाति में परिणत 
कर दिया।। इस्लाम का कट्टर एकेश्वरवाद राष्ट्र शक्ति के केन्द्रीकरण के लिए 
सहायक सिद्ध हुआ। जिस समय अरब छोग कबीलो में विभक्त थे, उस समय 
प्रत्येक कबीला अपने देवता को ही मानता था, किन्तु राष्ट्र शक्ति के केन्द्रीकरण 
की पूर्व सूचना के रूप में एक अल्लाह की धारणा स्वीकृत हुईं। बहुदेव देवी- 
वाद अनिवायं रूप से छोटे-छोटे राज्यो की सूचना करता है । जहाँ एक प्रधान ईश्वर 
के साथ-साथ बहुदेव देवीवाद रहा है, वहाँ के समाज मे सम्पूर्ण रूप से स्वतन्त्र 
छोटे-छोटे राज्यो के साथ, एक नाम के वास्ते ही सही, चक्रवर्ती राजा भी रहा है । 
इस प्रकार से राष्ट्र-व्यवस्था और धामिक विचार के समान्तरालवाद को समभनताः 
बहुत ही दिलचस्प है। जो भी हो, इस दृष्टि से देखने पर इस्लाम मे अपनाया 
हुआ एकेश्वरवाद अपने से पहले के युग के अरब के मुकाबिले में एक प्रगतिशील 
धारणा थी। * 

४२--इस्लाम तलवार से फैला ?--यह बात गरूत हैँ कि इस्लाम तेग के 
जोर से फैला। केवल तलवार से ही वह न तो अरब में फैला, और न उसके 
वाहर। इसमे सन्देह नहीं कि जब छोटे-छोटे कबीलो से अरब के लोग इस्लाम 
के कारण एक धामिक जाति के रूप में सगठित हो गये, तो उनकी सामरिक 
ताकत बहुत बढ गई, और जो जातियाँ अभी इस प्रकार एक सूत्रता में 
बँध नही सकी थी, उनके मुकाबिले में अरब जाति जबदेस्त साबित हुई। धर्म- 
प्रचार करना एक ऊपरी आवरण था, किन्तु उसके नीचे आथिक शक्तियाँ काम 
कर रही थीं। किसी नये देश के एक हिस्से को मुसलमान बना छेने का अर्थ 
उस देश मे अपनी शासन-प्रणाली के उतने मित्र पैदा कर लेना था। राजशक्तियो 
ने जब भी धर्मप्रचार करने मे भाग लिया तो इसी रूप मे लिया, अवश्य के: 
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प्रत्येक अवसर पर सचेतन रूप से प्रचारित धर्म के साथ अपनी गासन-प्रणाली 
के सम्बन्ध को समभते ही थे, ऐसी वात नही ह । जब किसी विजित देश की अल्प- 
सख्या इस्लाम ग्रहण करती थी, तो स्वाभाविक रूप से इस प्रकार से मुसलमान 
होनेवाले छोग एक बडी ह॒द तक शासक वर्ग के अन्तर्गत हो जाते थे। इस 
प्रकार शासक वर्ग के अन्तर्गत हो जाने का प्रलोभन कोई मामूली प्रलोभन नही 
था, विशेषकर वे लोग जो पहले की गासन-प्रणाली मे शोषित तथा निर्यातित थे 
उनके लिए इस प्रकार धर्मं-परिवर्तन के द्वारा सामाजिक उन्नति करने का प्रलोभन 
बहुत भारी होता था। अवश्य जब किसी विजित देश में छोग इतनी सख्या में 
मुसलमान हो जाते थे कि अब यह सम्भव नही होता था कि वे सबके सब ग्ासक- 
वर्ग के अन्दर खप सके, तव ऊपर बताये हुए नियम की कार्यकारिता समाप्त हो 
जाती थी। उस हालत में मुसलमानों में भी शासित और शोषित तबको का 
होना अनिवाय हो जाता था। अवश्य इस गासित तथा शोषित तबके के मुसलमानों 
को अन्य धर्मावलरूम्बियों के मुकाबिले! मे फिर भी कुछ फायदे रहते थे, जैसे 
उन पर जजिया नही रूगता था, तथा उनको घामिक स्वतन्त्रता रहती थी । 


४३--भारत में मुस्लिम राज्य किस अं में था और किस अर्थ में नहीं था-- 
भारतवपं के ही उदाहरण को लिया जाय। जिस समय यहाँ थोडे से मुसलमान 
आये थे, उस समय विजेता के रूप में उन मुसलमानों में जो छोग अपने देश में 
रहते समय झोषित तबके के थे, और कदाचित्‌ केवल रोटी के लिए ही इतने 
दूर देश में आने के लिए मजबूर हुए थे, वे भारतवर्ष में विजेता के रूप में आते 
ही एकदम शासक वर्ग में हो गये। यह वात तभी तक चली जब तक भारतवर्प 
में मुसलमानों की सख्या कम थी। ज्योही उनकी सख्या अधिक हो गई, त्योही 
उनमे स्वाभाविक रूप से जोपक गौर शोपित दो तबके हो गये। आगे से भोपित 
मृसलमानों की हालत उसी देश में रहनेवाले अन्य धर्मावलम्बियों से किसी 
तरह अच्छी नही रही। हाँ, जैसा हम बता चुके हे, जजिया आदि से छुटकारा 
त्था धामिक स्वतन्त्रता उन्हे अधिक प्राप्त रही। इसी अर्थ में हम यह कह सकते 
हैं कि भारतवर्ष के इतिहास में मुस्लिम काल नाम का कोई काल नही रहा 
या रहा तो वह तभी तक जब तक यहाँ पर मुसलमान बहुत ही थोडी तादाद मे थे । 
उसके वाद (हम इस पचडे मे नही पडेगे कि इतिहास के किस विन्दु पर आकर 
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यह सोपान खतम हुआ ) किसी भी अर्थ में यह नही कहा जा सकता कि भारतवर्प 
मे सब मुसलमानो का राज्य था। जिस समय भारतवर्ष में कथित मुस्लिम राज्य 
खतम हुआ, उस समय तो गरीब मुसलमानों की हालत गरीब हिन्दुओ से किसी 
प्रकार अच्छी नही थी। जासकवर्ग में सभी मुसलमान बहुत थोडे दिन के 
अतिरिक्त कभी गामिल नही रहे। साम्प्रदायिक कारणों से ही इस दन्‍्तकथा 
को इतिहास का रूप दिया गया कि भारतवर्प में इतने सौ वर्ष तक मुसलमानों 
का राज्य था। असल में कल्‍्लू, रहीम आदि साधारण मुसलमानों का कभी भी 
राज्य नही रहा। 


- ४४--स्पेन में इस्लास प्रचार का कारण--स्पेन की मुस्लिम विजय के पीछ 
कौन से आथिक कारण थे, यह हमें अमीरअछी के विवरण से ज्ञात हो जाता है । 
वे ला$97ए 0६ ॥6 527902॥ में लिखते हैँ मुस्लिम विजय से सबसे 
अधिक लाभ स्पेन के दासो तथा अर्द्धवासो को हुआ। अब तक इनके साथ मामूली 
जानवरो की तरह व्यवहार होता था, वल्कि इससे भी खराब किन्तु अब इन 
दासो को मनुष्यता की मर्यादा प्राप्त हो गई। जिन राज्यो पर मुसलमानों का 
अधिकार होता गया, उनमें फौरत गुलाम और अद्धंगुलाम आज़ाद होते गये। 
अब वे ऐसे किसान के रूप में हो गये जो अपनी जमीनो के मालिक थे, इसलिए 
अब उनको खेती में दिलचस्पी भी हुईं। अब व्यावहारिक रूप से जमीन के 
मालिक वे ही हुए। हा, उन्हे अब नये मुसलमान जमीदारो को उपज का एक 
हिस्सा देना पडता था। इसके अतिरिक्त जो गुलाम या अद्धेंगुलाम ईसाई 
मालिको के अबीन भी रह गये, उतकी भी हालत पहले से कही अधिक सुधर गई, 
क्योकि यदि किसी प्रकार के दुव्यंवहार की शिकायत विजेताओ तक पहुँचती 
थी या गुलाम अथवा अद्धंगुलाम मुसलमान हो जाता था तो सतानेवाले पर कानून 
के अनुसार दबाव पडता था। नतीजा यह होता था कि वह गुलाम या अद्धंगुलाम 
आजाद हो जाता था। गुलाम या अद्धंगुलामो ने इस्लाम इसलिए कबूल किया 
कि स्वतन्त्रता तया जीवन के आशीर्वादो को प्राप्त करे। ये ऐसे आश्ीर्वाद थे जो 
उन्हे इसके पहले के राज्यकाल मे अप्राप्य थे ।' 


४५--बगाल में मुसलमानों की सख्या तलवार के ही कारण नहीं--इण 
प्रकार स्पेन मे इस्लाम का जो प्रचार हुआ, वह इस कारण हुआ कि इस्लाम नये 
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श्रम-सम्बन्धो को लेकर आया था। मोटे तौर पर इसी कारण इस्लाम की 
सफलता हुई। बगाल में मुसलमानों को नेडे' थानी सिरमु डा कहते हे। इसके 
पीछे एक दीर्घ इतिहास है। एक बार समग्र भारत बौद्ध हो गया था, किन्तु 
वाद को जब हिन्दू धर्म का पुनरुत्थान (अवध्य नये रूप मे) हुआ, तब कुछ थोडे 
से लोग ही बौद्ध रह गये। परन्तु बगाल में बौद्धों की सख्या बहुत काफी बनी 
रही। ये लोग नेडे या सिरमुडा होते थे, अर्थात्‌ इनके भिक्षुओ का सिर मुंडा 
हुआ होता था। इन लोगो को बहुत अधिक सताया जाता था, तथा इन्हे एक 
तरह से अछुत करार दिया गया था। इसलिए जब बाहर से मुसलहूमान आये तो 
इन्होने इस्लाम ग्रहण कर लिया। आपात दृष्टि से यह बात समझ मे नही आती 
कि मुसलमान धर्म पश्चिम से आया, पजाब आदि में उसका अधिक प्रचार हुआ, 
बीच के हिस्से सथ॒ुकत प्रान्‍्त और बिहार मे इसका कम प्रचार हुआ, किन्तु 
बगाल में क्यो अधिक लोग मृसलमान हो गये। इसको जब हम इस दृष्टि से 
देखेगे, तो समझ में अच्छी तरह आ जायगा कि बगार में मुसलमानों की सख्या 
क्यो अधिक हो गई। वगाली मुसलमान क्यो नेडे कहलाते हे, उसके पीछे कौन-सा 
ऐतिहासिक कारण है, यह भी स्पष्ट हो जाता है। इतना तो साफ हैं कि बगारू 
में जो लोग अधिक तादाद मे मुसलमान बने, इसका कारण हिन्दुओ द्वारा बौद्धो 
' का निर्यातन है, न कि केवल तलवार। 


है. 


४६--धर्म में भी तलवार का प्रयोग--इसमे सन्देह नहीं कि वैयक्तिक 
क्षेत्रों मे जोगीले धर्म प्रचारको ने हमेशा तलवार की सहायता ली हैँ । किसी धर्म 
के प्रचारको ने अधिक ली हूँ किसी ने कम, किन्तु केवल तलवार से ही किसी धर्म 
का प्रचार होना अविश्वास्य हैं । हाँ, तलवार की जक्ति के साथ-साथ जब अन्य 
आथ्िक कारण आकर जुड गये, तो वात दूसरी है । हमें यह भी मानने में कोई 
हिचकिचाहट नही कि बहुत निष्पक्ष रूप से विचार करन पर हम इंस नतीजे पर 
पहुँचते हे कि धर्मप्रचार में मुसलमानों ने हिन्दुओ से अधिक तलवार का प्रयोग 
किया (हिन्दुओ में भी जगाक आदि हुए हे) किन्तु हिन्दू धर्म तो बहुत कम हद 
तक प्रचारक धर्म था, इसलिए इन दोनो की तुलना करना ठीक नहीं। दुनिया 
के कई धर्म नये लोगो को भर्ती करने में विग्वास नहीं करते। उदाहरणार्थ 
यहूदी धर्म ऐसा ही धर्म हें (अवश्य बिलकुल ऐतिहासिक दृष्टि से देखने पर 
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इस नियम में कही व्यतिक्रम नही हुआ है, ऐसा नहीं कहा जा सकता ) । इस्लाम 
तथा ईसाई धर्म प्रचारमूलक धर्म हे अर्थात्‌ ये वाहरी लोगो को भर्ती कर लेने में 
विश्वास करते है, भारतीय धर्मो मे वौद्ध और जैन-धर्म भी इसी श्रेणी में आते 
है। बौद्ध ओर जैन धर्म प्रचार मे विज्वास तो करते हे फिर भी इनका इतिहास 
अपेक्षाकृत जान्तिमूलक रहा है, किन्तु कैथोलिक धर्म और इस्लाम के सम्बन्ध 
में यह बात नहीं कही जा सकती | (्रवुणाआा।07) या धामिक न्यायालयों में 
सैकडो की तादाद में लोगो को जिन्दा जला दिया गया। इस्लाम के सम्बन्ध में 
कितना भी कहा जाय, कैथोलिको के मुकाविले मे वह बहुत ही जञान्तिमूलक धर्म 
रहा। लेकिन यह भी स्पप्ट कर दिया जाय कि कोई धर्म शान्तिमूलक रहा और 
कोई नही, इसके पीछे भी आधथिक जक्तियाँ थी। जहाँ पर विवदमान आशिक 
शक्तियाँ बहुत तगडी थी, वहाँ पर यह सघर्प अधिक रकक्‍तपात-मूलक हुआ, जहाँ 
ऐसा नही था, वहाँ रक्तपात कम हुआ। जैसा कि हम दिखा चके हे, रोमन 
कैथोलिक ओर प्रोटेस्टेन्ट धर्मों के पीछे की वर्ग शक्तियाँ बहुत ही उम्र थी, दोनो 
बहुत तगडी थी, इसीलिए धर्म मे उनके संघर्ष का रूप बहुत तीत्र हुआ। यो 
ऊपरी दृष्टि से देखने पर यह कहा जा सकता है कि थध॑र्म के नाम पर जितने 
अत्याचार ओर रक्‍तपात हुए हे, इतने शायद ही किसी अन्य विचार के नाम 
पर हुए हो। 


४७--इस्लाम और दासता--अमीरअली ने स्पेन के सम्बन्ध मे जो यह लिखा 
है कि वहाँ इस्लाम गूलामी से मुक्ति दिलानेवाले के रूप में गया, इससे यह 
गलतफहमी हो सकती है कि इस्लाम ने प्रत्येक क्षेत्र मे गुलामी का अन्त कर 
दिया। सत्य इससे बहुत दूर है । अवश्य यह ठीक है कि कुरान में यह कहा गया 
है कि मुसलमान होने पर दास बरावरोी के दर्जे पर आ जाता है। यह भी सच 
है कि हजरत मुहम्मद के पास जैंद नामक एक गुलाम था, जब वह मुसलमान 
हो गया, तो न केवल दासता से मुक्त कर दिया गया वल्कि हजरत ने उसे गोद 
लेकर उसका विवाह अण्नी फूफी उमया की लडकी जैनब से कर दिया,-- यह 
सब सच हूँ, किन्तु फिर भी यह ऐतिहासिक तथ्य हूँ कि अरब में इस्लामी शासन 
में बराबर दास प्रया रही। अरब के अधीन जो दूसरे देश आ गये, उनकी भी 
यही हालत रही। इस्लाम ने प्रारम्भिक यूग मे नये रेंगरूट प्राप्त करने के लिए 


हा 
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वर्गभेद पर पर्दा डालकर गुलाम आदि सबकी वरावरी का आध्यात्मिक नारा 
दिया था, किन्तु कार्यक्षेत्र मे ऐसा बहुत कम हुआ। तथ्य यह हैँ कि मुसलूमानी 
देशो में गलामी प्रथा सबसे वाद तक रही, और कदाचित सऊदी अरब में अब 
भी है। इस प्रकार हम देखते हे कि उस्लाम जिस देश में उत्पन्न हआ, उस 
देश में और ही आथिक सामाजिक कारणों से जयी हुआ, और जिन बाहरी देश 
में वह गया, उनमें उराने दूसरी तरह के नारे दिये। स्पेन या कुछ अन्य स्थान 
में जैसे बगाल में वह जनता के एक बडे हिस्से के मुविवदाता के रूप में आया, 
किन्तु उसका यह चरित्र स्थायी नहीं हुआ और न हो सकता था, क्योंकि बर्गा 
का अन्त किये बिना शोपषितवर्ग को स्थायी रूप से स्थभ पहचाना सम्भव नहीं 
था। यह इस्लाम की कोई निन्‍्दा नहीं हैं। हम देख चुके कि ईसाई धर्म भी 
मुक्तिदाता के रूप में रोमन गुलामो में स्वीकृत हआ, किन्तु बाद को उसका 
यह रूप बदल गया। अब धर्म दष्टि से देखने पर दुनिया के सबसे बडे घोषक 
ईसाई देश के ग्रासक वर्ग हें। जो धर्म जब आया, वह सामाजिक शक्तियों है। 
साथ आया। जब वह बदल्य तो सामाजिक घपितियों के कारण बदला । 
४८--अब इस्लाम प्रतिक्रियायादी हे--उस्लाम जपने अभ्यदय के यंग में 
शक प्रगतियील शवित के रूप में आने पर भी अब वह एसाई धर्म की तरह झोई 
प्रगतिशील शवित नहीं है। इस घतादीी के प्रारम्भ में पैन उस्लामबाद नाम से 
अनवर पाणा जादि ने जो आन्दोचन चलाया था, उसमे प्रगति ता यो उपादान 
नहीं था। यह पैन जमंनवाद सौर पैनसलछाववादं की तरह एम प्रतिरियायादा 
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आन्दोलन था। ऐसे आन्दोलन जोपित तवके को यह अ्रम दिलाकर कि वे ओर 
शासक एक ही है, उनको धोखे मे डालते हें। कमालयाण (१८८०-१९३८) 
ने टर्की में राप्ट्र के आधुनिक करण के लिए जो चेप्टा की उसमें उनके मार्ग में 
मुल्लाओ की ओर से सबसे अधिक रोडे अटकाये गये, और उन्हे विवण होकर 
मुल्लाओ का दमन करना पडा जिनमें से सेकडो फॉसी के तस्ते पर भेज दिये 
गये । मुल्लाओ का कट्टर विरोब होते हुए भी तुर्की भाषा से अरबी छाब्द निकारू 
बाहर किये गये, और तुर्की रोमन में लिखी जाने छूगी। कमालपाणा ने दुर्बोध्य 
अरबी भाषा को अजान' से भी निकारू दिया। इस पर भी उनका विरोध 
धार्मिको की ओर से हुआ। अमानुलला ने अफगानिस्तान को घोर सामन्तवाद 
"के यूग से निकालकर आधुनिक राष्ट्रो की कतार में लाने की चेप्टा की, किन्तु 
मुल्लाओ के विरोष के कारण (अवश्य इसके पीछे बाहर की साम्राज्यवादी शक्तियों 
का भी हाथ था) उनकी चेप्टा व्यर्थ हो गई, और उन्हे जान लेकर अफगानिस्तान 
से भाग जाना पडा। १९२५ में रजाशाह पहलवी ने ईरान में जो क्रान्ति की उसकी 
प्रेरणा इस्लाम से नही बल्कि २,००० वर्ष पहले के प्राक्‌ इस्लामी युग से ली गई थी । 
रजाशाह ने जो पहलवी नाम ग्रहण किया था, वह प्राक्‌ इस्लामी युग की वशगत 
उपाधि हैँ। ईरानी भाषा को भी अरबी भाषा से पाक करने का आन्दोलन 
हुआ। 


दूसरे देशो में भी इस्लाम ने प्रगति की अनुकूलता की, ऐसा नही कहा जा 
सकता। भारतवर्ष मे देववन्द आदि के मुल्लाओ तथा जमायत-उल-उलेमा का 
रुख शुरू से ही साम्राज्यवाद विरोधी रहा है, इसका कारण हम आगे बतायेगे। 


४९--प्राच्य देशो में धर्म ने एक हद तक प्रगतिशील हिस्सा अदा किया-- 
प्राच्य देशो में जातीयता तथा साम्राज्यवाद विरोध का उदय एक बडी हद तक 
धर्म की छत्रछाया और पृष्ठपोपण में हुआ, क्या इससे हमारे इस कथन में कुछ 
फर्क आता हैँ कि वर्तेमान यूग में धर्म एक प्रगति-विरोधी शक्ति है ” यदि देखा 
जाय तो प्राच्य देशों में जातीयता और साम्राज्यवाद विरोध के साथ धर्म का 
गठबन्धन बहुत कुछ आकस्मिक है,---आकस्मिक इस अर्थ में नही कि वह कार्य- 
कारण के नियमो से वाहर है, बल्कि आकस्मिक इस अर्थ में कि प्राच्य देशो पर 
जो ईसाई जातियाँ शासनारूढ थी, उनके धर्म मे और शासितो के धर्म में प्रभेद 
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होने के कारण ही एक हद तक धर्म के नाम पर उल्लिखित आन्दोलन पनपे। 
राष्ट्रीय स्वाधीनता की लडाई के लिए इन्ही कारणों से यह सम्भव हुआ कि वहू 
एक हद तक धर्मयद्ध का रूप धारण करे। अलमेहदी, चाफंकर वन्बु, खदीराम, 
तिलक, गाधी आदि की धामिकता इस प्रकार समझ में आ जाती हैं। भारत 
में गदर से लेकर या उससे भी पहले से जितने भी आन्दोलन विदेशी गासन के 
विरुद्ग हुए उनमें हम धर्म को प्रगति की तरफ एक जक्ति के रूप में देखते है। 
लोकमान्य तिलक के इदं-गिर्द महाराष्ट्र में जो राष्ट्रीय आन्दोलन गत शताब्दी के 
अन्तिम दणक में उठा, या वगाल तथा अन्य स्थानों के कान्तिकारियो ने स्वदेणी 
यूग, १९१४-१८ की लछडाई के युग, यहाँ तक कि प्राक भगतसिह युग के ऋन्ति- 
कारी आन्दोलनो में भी धर्म की दुहाई वरावर दी जाती थी। लोग गीता को 
लेकर फॉसी के तख्ते पर हँसते-हँसते चढ गये । १९२७ में अणफाकुत्लाह नामक 
एक करान्तिकारी णहीद ने गले में कुरान बॉधकर फॉसी को वरण किया, और 
साम्राज्यवाद विरोधी नारे लगाते हुआ फॉसी पर चढ गया। 

५०--केवल प्राच्य देशो में ही नहों--धर्म के साथ आधुनिक काल में 
प्रगतिणील आन्दोलनो का गठबन्धन केवल प्राच्यदेयों में ही हुआ हो, ऐसी वात 
नही है । पिछडे हुए देशो मे जब कारण अनुकूछ हुए तो कही कहीं धर्म के साथ 
प्रगातिशील आन्दोलन यहाँ तक कि स्वाप्निक समाजवाद के गठबन्धन के एक 
से अधिक उदाहरण मौजूद हे । ईसाई समाजवाद नाम से एक समाजवादालि- 
मृखी आन्दोलन पाच्चात्य में उठा था। इस मत के मानने वाले लोगो को द्वितीय 
जन्‍्तर्राप्ट्रीय में जगह भी दी जाती थी। ईसाई सम्गजवादी गण वाईवबिड, 
विशेषकर ईसा द्वारा पर्वत से दिये गये उपदेश से समाजवाद की अनुप्रेरणा प्राप्त 
करने का दावा करते हैं। 


प्र 
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देवताओ को पुनरुज्जीवित करने की चेप्टा की गई। साथ ही यह भी चेप्टा हुई 
कि माता मरियमस को मंविसको की राष्ट्रीय देवी का रूप दिया जाय। विशेषकर 
ग्वाडालयेहिडालूगों के मन्दिर में माता मरियम को यह रूप देने की चेप्टा की 
गई। इस देवी की पूजा के साथ वहां के प्राचीन नृत्यो तथा विशेष नैवेद्यो को 
सम्मिलित करने की चेप्टा हुई। भवद्वीप में राम तथा पाण्डवोी को वही के वीर 
रूप में स्वीकृत किया गया है, यह भी एक वाहरी धर्म को राष्ट्रीयता के साथ 
सयुक्त करने की प्रक्रिया का परिणाम हूं । 


५२--भारतीय उल्साओ की प्रगतिशीलता कहाँ तक और कहाँ तक नहीं--- 
भारतवर्प मे उल्मागण वहुत कुछ साम्राज्य विरोबवी रहे हे, किन्तु वे कहाँ तक मुस्लिम 
जनता का प्रतिनिधित्व करते हे, इसमे सन्देह हैे। इस सम्बन्ध में यह तुलना 
विशेष दिलचस्प है कि जहाँ हिन्दुओ में कट्टर धर्मवादीगण विलकुल प्रतिक्रियावादी 
रहे हूं, (धामिक सामाजिक रुप से तो दोनो ही प्रतिक्रियावादी रहे है, यहाँ केवल 
राजनैतिक क्षेत्र की वात हो रही है ), वहाँ उल्मा लोग राजनैतिक रूप से वरावर 
साम्राज्यवाद-विरोधी रहे है। ऐसा क्यो हुआ, इसके लिए हमे इतिहास में 
जाना पडेगा। जिस समय भारतवर्प में अँगरेजों का गासन कायम हुआ, उस 
समय तक यह दन्तकथा करीब-करीब मुस्लिम जनता तक स्वीकृत हो चुकी थी 
(और इसे मुस्लिम जनता को समझा देने में असली शासक वर्ग को फायदा ही 
था) कि राज्य मुसलमानों का हैं। इस धारणा के फलस्वरूप सभी मुसलमान, 
विशेषकर मुस्लिम धर्मगृरुगण, अँगरेजो से फिरन्ट रहे । मुसलमानों में जिस तवके 
ने धीरे-धीरे अँगरेजी जिक्षा प्राप्त की, ब्रिटिश गासन के प्रति उनका आक्रोग 
अलीगढ विश्वविद्यालय तथा मार्ले मिन्‍्टो सुधार के ज़रिये अँगरेजी गिल्षित 
>सलमानो को अधिक नौकरियों मिलने के कारण खतम हो गया, किन्तु पुराने 
ढरें के अरबी फारसी पढनेवाले मुसलमानों और धर्मगुरुओ का विद्वेष ज्यों का 
त्यो बना रहा। इस प्रकार ये छोग हमेणा हर प्रकार के साम्राज्यवाद-विरोधी 
आन्दोलन में मिरकत करते रहे। जैसे औरो ने क्रान्तिकारी आन्दोलन को अपनाया 
वैसे ही देववन्द के ओवेदुल्ला सिन्‍बी आदि ने साम्राज्यवाद विरोधी आन्दोलन के 
नाते क्रान्तिकारी आन्दोलन में हिस्सा लिया। सच तो यह हैं कि रेजमी चिदिठयों 
का पड़यन्त्र नामक आन्दोलन इन्ही उल्माओ के द्वारा चलाया हुआ था, ओर 
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'डसकी शाखाएँ मध्यपूर्व के सब देशों में थी। फिर भी यह मानना पड़ेगा 
“कि इन उल्माओ का असर मुसलिम जनता पर अपेक्षाकृत कम है, और भारत 
वर्ष मे मुसलमान उच्चवर्ग तथा मध्यवित्तवर्ग ने इस्लाम का इस्तेमाल प्रति- 
क्रियावादी रूप मे ही किया है । इस्लाम खतरे में हें नारा देकर बरावर एक 
ऐसा वातावरण बनाया गया हैं। और इसमे सफलता भी मिली है 
जिसमे हर तरीके के प्रगतिशील आन्दोलन का पनपना टेढी खीर है । यह स्पष्ट 
हुँ कि इस प्रकार की मनोवृति का डटकर बिना विरोध किये भारतवर्ष मे 
समाजवाद को सम्भावना बहुत कम होगी, अवश्य यह विरोध स्वयं मुसलमान 
प्रगतिशीलो की ओर से होना चाहिए, यह दूसरी वात हैं । यदि हम खूब ध्यान 
से देखे तो य उल्मा भी अपने साम्राज्यवाद विरोध के वावजूद हिन्दूधामिको 
की तरह पुनरूज्जीवनवादी है । इसलिए वे एक हद तक ही प्रगति के उपादन हो 
सकते हूँ । फिर भारतवर्ष ऐसे देश के लिए जहाँ हिन्दू और मुसलमान दोनो 
बडी सख्या मे है, यह एक बडी सम्मस्या है कि चूँकि मुसलमान पुनरूज्जीवनवादी 
कुछ और चाहते हैँ और हिन्दू पुनरूज्जीवनवादी कुछ और चाहते हे, इसलिए 
भले ही कुछ दिनो के लिए क्रियाशील पुनरूज्जीवनवादीगण साम्राज्यवाद विरोध 
करे, फिर भी अन्ततक जाकर वे अपना प्रति क्रियावादी स्वरूप प्रकट करेगे । 

* इसलिए ऐसी शक्तियो को प्रगति के रथ में जोतने के समय इन बातो को सोच लेना 
चाहिये । 


५३--आपयंसमाज का पुनरुज्जीवनवाद कहाँ तक अगतिशील--पुनरूज्जीवन- 
वाद के किस्म के आन्दोलनो में जहाँ तक वर्तमान सड़ीगली पद्धति तथा वि- 
चारो को छोडने की बात है, वहाँ तक तो वह प्रगतिशील है, किन्तु उनसे छुटकारा 
प्राप्त कर एक दूसरी देवमण्डली या पद्धति में फेंस जाने की बात है ।इस प्रकार 
का आन्दोलन प्रतिक्रियावादी है । फिर भी प्रगतिग्रीकत्ता जिस युग में जोरों 
पर हैं, उस युग के प्रारम्भ मे एक हद तक पुनरूज्जीवनवाद का आन्दोलन प्रगति- 
जीलता का सहायक होता है । यदि एकाएक यह कहा जाय कि विलुकुल इस समय 
के धामिक विचारो को छोड दो, तो वह जायद बहुत कम लोगों को मान्य हो 
किन्तु जब इसी वात को इस रूप में कहा जाता हूँ कि वर्तमान युग में प्रचलित 
धर्म विचार अपने विजुद्ध रूप मे मौजूद नही है, उन्हे विज्युद्ध रूप मे मानना चाहिए 


घ 
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तो ऐसे कथन की मान्यता वढ जाती हैं। भारतवर्प में आर्यसमाज आन्दोलन 
ने इसी प्रकार पुनरूज्जीवनवाद का नारा देकर अपने को खडा किया, और इसमें 
कोई सन्देह नहीं कि अपने अभ्यृदय के यग में इसका हिस्सा प्रगति्यील रहा । 
फिर भी इस सम्बंध में द्र॒प्टव्य यह है कि आर्यसमाज में जिस वैदिक यग को 
आदर्णमानकर उसमें छौट जाने का नारा दिया गया उस रूप में वैदिक युग 
कभी इतिहास में था ही नही । सस्क्ृतभाषपा के पाडित्य की सहायता से स्वामी 
दयानन्द ने इस आदर्श युग को वेदों से ही खडा कर दिया । यहाँ इस विपय में 
ब्यौरे में जानें का कोई अवसर नही हैँ कि किस अर्थ मे हम यह कह रहे हे कि 
स्वामी दयानन्द परिकल्पित वैदिक यूग कभी मौजूद ही नहीं था, किन्तु फिर 
भी उदाहरण के तौर पर एक-दो वाते बताई जा सकती है । स्वामी दयानन्द ने 

यह (दखलाया है कि यज्ञ में पणुहिसा नहीं होती यी । यह वात्त बिल्कुल इतिहास 
विरुद्ध है तथा विकासवाद के विरूद्ध पडती है । सच तो यह है कि वैदिकयग में 
तो नही किन्तु प्राकव॑ंदिक युग में नरमेघ तक होता था । शुन शेप की कया में इस 
प्रथा की स्मृति वैदिक युग में वाकी थी। यह सच है कि घीरे धीरे यज्ञ में दी 
जानेवाली वलि का सूक्मीकरण हुआ, उपनिपदो मे आकर इन्द्रियों तथा वासनाओं 
की आहुति देने की वात कही गई, किन्तु यह तो सूक्ष्मीकरण हैं। असल में 
वेदिकयुग में पशुवलि प्रचलित थी, किन्तु स्वामी दयानन्द ने अपने अद्भुत पाडित्य 
से वेदो मे पद्ुवलि के अस्तित्व को ही अस्वीकार कर दिया । ऐसा ही उन्होने और 
मामलों में भी किया। 


जोभी हो, उन्होने डटकर सनातनियो मे प्रचलित कुछ कुसस्कारो तथा कुप्र- 
थाओ का वहुत जबरदस्त विरोध किया। इस प्रकार आयंसमाज आन्दोलन 
एक हद तक बहुत ही प्रगतिशील आन्दोलन रहा । सन्देह नही कि आर्यसमाज ने 
जहाँ तकएक तरफ सनातनी रूढिग्रो पर आघात करने की वात है, और दूसरी तरफ 
सम्पूर्णटप से पाव्चात्यों के समाने घुटना टेक देने की वात है, इनसे उद्धारकर 
एक प्रगतिशील हिस्सा अदा किया । यहाँ पर पाच्चात्यो के सामने घुटना टेकना 
किसी अन्ध जातीयता के अर्थ में अभिप्रेत नही है । उस युग में जो लोग पाई- 
चात्य रहन सहन, तौर तरीके को अपना रहे थे, वे लोग उसके आन्तरिक गुणों 
के कारण ऐसा नही कर रहे थे, वल्कि उनके ऐसे अनुकरण में गुलामी का एक 
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बहुत, बडा उपादान था । वे लोग यह समभते थे कि हम कुछ नहीं हे, और 
पाइ्चात्य के हमारे प्रभु ही सब कुछ हे। दूसरे शब्दो, मे उनकी मनोवृत्ति 
साम्राज्यवाद की समर्थक थी। जब इस मनोवृत्ति का विरोध किया गया, वह 
चाहे पुनरूज्जीवनवाद के भडे को उठाकर ही किया गया हो, और चाहे एक ऐसे 
यूग की दोहाई देकर किया गया हो जो कि इतिहास में कभी था हो नही, किन्तु 

र भी इस मनोवृत्ति मे अन्तनिहितदासता के उपादान का विरोब करने के लिए 
इस अन्दोलन को प्रगतिशील मानना हो पडेंगा। 


फिर भी काल्पनिक या गलत नीति पर स्थापित होने के कारण इस प्रकार के 
पुनरूज्जीवनवाद-मूलक आन्दोलन एक हद तक ही प्रगतिशील हो सकते हे । आर्य 
समाज का भी ऐसा ही हुआ । सनातन धर्म की कुप्रथाओ का विरोध जिस रूप 
में आर्यसमाज ने किया था , उसके अन्तर्गत बहुत से विचार आयेसमाज के वाहर 
भी आम हो गये । कही गलतफहमी न हो इसलिए यह बता दिया जाय 
कि इन विचारों के आम होने मे आयंसमाज के अतिरिक्त और भी शक्तियों ने काम 
किया । जो भी हो, ऐसा हो जाने पर आयेसमाज का आन्दोलन चुँकि एक कल्पित 
और प्रस्तरीभूत वैदिक युग के पुनरुज्जीवन की नीव पर स्थित था, इसलिए 
यह आन्दोलन उस सीमा के बाद स्वय रूढिवादी हो गया। आयेसमाज ने 
जहाँ बहुत से कुसस्कारों का विरोध किया था, वहाँ उसने नित्य यज्ञ आदि 
बहुत से कुसस्कारों को बिना कारण अपनाया था, इसलिए वह एक ह॒द तक 
ही क्रान्तिकारी हो सकता था। हमने यहाँ कुछ विस्तार के साथ आये समाज 
पर लिखा इसलिए इतना और बता दे कि आमतौर पर उसकी प्रगतिणीलता 
खतम हो जाने पर भी जो छोग अब तक मानसिक रूप में एक शताब्दी या 
उससे अधिक पीछे पडे हुए हे, विशेवकर आम सनातनियों के मुकाबिले मे 
यह सम्प्रदाय प्रगति के लिए अधिक अच्छा उपादान साबित हो सकता हे । 


५४--सनातनी पंडित और प्रगति--भारतवर्प के कट्टर उल्माओ के 
सम्बन्ध में हम बंता चुके । हम यह भी दिखा चुके कि कैसे और 
क्यो उनका चरित्र साम्राज्यवाद विरोधी है। जब हम सनातनियों 
की ओर देखते हे, और उनके उल्माओ या महामहोपाध्यायो की जाँच 
करते हें, तो हम बिलकुल एक दूसरे ही जगत्‌ में पहुँच जाते है। ये लोग 
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न केवल धर्म की ठेकेदारी का दावा करते हे, वल्कि ये उसके स्वरीकत 
ठेकेदार है। भले ही ऊपरी तौर पर उनका कोई असर न माल्म होता 
हो, किन्तु रोजमर्रा के जीवन मे इनका असर बहुत अधिक रहता हूँं। इनके 
सम्बन्ध म॑ यह द्वप्टन्य है कि इनसे कभी किसी प्रगतिणील या क्रान्तिकारी आन्दो- 
रून को समर्थन का फतवा नहीं मिला। काजणी,पूना या नवद्वीप के पडितों ने 
कभी किसी अच्छे आन्दोलन को अपना आशीर्वाद नही दिया। पग पग पर 
धर्म को छेकर चलने वाले गान्धी जी को भी बराबर इनके विरोध का सामना 
करना पडा। भारतीय सस्कृति के ये ठेकेदार हमेशा राष्टीय आन्दोलन से अरूग 
ही रहे। कोई महामहोपाध्याय कभी किसी राष्ट्रीय आन्दोलन में जेल गया हो 
एसा सुनने में नही आया। अतएवं यह जो एक तरफ तिलक, चावेकर बन्ध 
खुदीराम, गचीन्द्रनाथ सानन्‍्यालू आदि ने धर्म का उपयोग राष्ट्रीय अभ्यत्यान 
के पक्ष मे किया वह इन महापडितो के वावजद तथा एक तरह से उनकी इच्छा 
के विरुद्ध हुआ। यह विशेष रूप से «यान देने योग्य है कि भारतीय सस्कृति के 
ठेकेदार बनने पर भी इन्होने भारतीय सस्कति के लिए कोई भी त्याग नहीं 


किया, वल्कि जब देखो तब इन्होने विदेशी सरकार को ही अपना आशीर्वाद 
दिया। 


५५--अब प्राच्य देशो में भी धर्म प्रगति विरोधी--जिस समय भारतवर्प 
का साम्राज्यवाद विरोधी आन्दोलन बिल्कुल एक भावुकता के आधार पर 
चल रहा था, उस समय तो धर्म का इस प्रकार का उपयोग स्वाभाविक था, 
क्योकि उस समय राष्ट्रीय आन्दोलन की सारी पूँजी कुछ अस्पष्ट भावुकता 
भरी बाते ही थी, क्तु ज्यों ज्यों साम्राज्यवाद-विरोध का आथिक सामाजिक 
आधार उद्घाटित होता जा रहा है, ज्यो ज्यो धर्म का वर्गचरित्र खलता जा 
रहा हू, त्यो त्यो अब धर्म के साथ साम्राज्यवाद-विरोधी आन्दोलन की दरी बढती 
जा रही हं। हमने यह बताया हैँ कि साम्राज्यवाद-विरोध के प्रारम्भिक यगो 
मे यहां तक के प्राक भगतसिह युग तक क्रान्तिकारीगण भी धर्म की दुहाई 
देकर क्रान्तिकारी आन्दोलन को चलाते थे, किन्तु १९४५ में कोई भी ऐसा 
कान्तिकारी दल शायद नही है जो धर्म से अनुप्रेरणा लेता हो। अवश्य गान्धीजी 
अब भी धर्म तथा अन्दहनी रोजनी से अनुप्रे रणा छेते है, किन्तु वह कमोबेश उनकी 
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8000 और हि 
निजीवात हो चुकी है । फिर अन्दरूनी रोशनी या भीतरी आँवाजे/ के रूँध मे जिस 
जिस बात को वे उठाते है, उसके विश्लेषण से यह ज्ञात हो संकेता-है: कि यह 
उनके कहने का एक तरीका मात्र है, असल मे बे उस बात की उँचाई निचाई 
बिल्कुल भौतिक रूप से सोचकर तभी उसे उठाते हैें। इसलिए यह कहा जा 
सकता हे कि प्राच्यदेशों में भी अब धर्म किसी भी अर्थ में प्रगतिशील जविति 
नही रह गया है। 

५६--भारतवर्ष में धर्म और साम्राज्यवाद-विरोध का पृथक्करण 
अत्यन्त आवश्यक--सा म्राज्यविरोध के साथ धर्म के सम्बन्ध-विच्छेद के इस बीच 
में कुछ कारण ऐसे सामने आ चुके हे, जिनसे अब आगे इनको किसी प्रकार एक 
साथ चलाने की चेष्टा अव्यवहारिक होगी। भारतवर्ष मे मुसलमानों की बहुत 
वडी सख्या है, इस कारण जैसे महाराष्ट्र में गणपति उत्सव, बगाल के 
स्वदेशी आन्दोलन में रक्षाबन्धत तथा गान्धीवाद मे रामराज्य की 
परिकल्पना के जरिये राष्ट्रीय आन्दोलन अग्रसर हुआ था, बैेसा अब आगे 
होना कठिन है, बल्कि इन उत्सवों तथा विचारों के साथ साम्राज्यवाद-विरोधी 
आन्दोलन का गठबन्धन होना अव्यावहारिक ही नही खतरनाक हो गया है। यह 
एक तथ्य है और इसे जितना जल्दी मान लिया जाय, उतना ही अच्छा कि 
वकिमचन्द्र के 'आनन्दमठ' से छेकर गान्धी जी की रामराज्य सम्बन्धी परिकल्पना 
में कुछ ऐसे उपादान हूँ जो साम्राज्यवाद विरोधी मोर्चों में मुसलमानों को 
आने से रोकते हे। कम से कम इन उपादानों के कारण वे इस वायुमण्डल में 
(६ 70776) महसूस नही करते, यह सत्य हुँ । अवव्य यह कहा जा सकता हैं 
कि अब धर्म को एक सर्व धर्म समन्वय का रूप देकर साम्प्रदायिक पुट से शुद्ध 
कर दिया जाय, और उसके आधार पर राष्ट्रीय आन्दोलन या साम्राज्यवाद 
विरोधी आन्दोलन चलाया जाय,--सच तो यह है कि बाबू भगवानदास 
आदि कुछ विद्वान्‌ इस दिशा में वरावर यत्नशील रहे हे, किन्तु हम 
जानते है कि कार्यकाल में अर्थात्‌ व्यावहारिक रूप में धर्म का चित्र 
जब किसी के सामने आता है, तो वह उस व्यक्ति के द्वारा माने हुए विशेष 
मार्कवाले धर्म के रूप मे ही आता हैं और तो और छोटी-सी थियो- 
सोफिकल सोसाइटी के सदस्य भी अपने घरो में अपने विज्येष धर्म का ही 
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आचरण करते हे, इसलिए वाबू भगवानदास ऐसे व्यक्तियों के द्वारा उठाये 
हुए सर्वधर्म समन्वय का नारा भले ही सदिच्छा प्रणोदित हो, किन्तु वह व्याव- 
हारिक नही है। ऐसी हालत में अब यह जरूरी हैँ कि और कारणो के अलावा 
हिन्दू-मुस्लिम सिक्ख ईसाई सभी के लिए समान रूप से ग्रहणीय बनाने के 
लिए राष्ट्रीय, आन्दोलन वल्कि साम्राज्यवाद-विरोधी आन्दोलन को धर्म से 
सम्पूर्ण रूप से अछूग कर देना पडेगा। यह बिल्कुल निश्चित है कि आगे यह 
आन्दोलन---यदि इसे एक अखिल भारतीय सयुक्त आन्दोलन रहना हँ--धर्म के 
साथ अपना सम्बन्ध कायम नही रख सकता। साम्राज्यवाद-विरोधी आन्दोलन 
के नेतागण इस पहलू को जितना शीघ्र समझ ले, आन्दोलन के लिए उतना ही 
अच्छा है। हमें बहुत निम्न सतह पर जाने की आवश्यकता नही है, किन्तु फिर 
सी एक सार्वजनिक रूप से ज्ञात तथ्य की ओर यहाँ पर ध्यान आक्ृष्ट किये 
बगर नही रह सकते। वह तथ्य यह हूँ कि सर्वपर्म समन्वय, राम-रहीम एक हे 
इत्यादि नारो के बावजूद एक ही सस्था के सदस्य हिन्दू और मुसलमान पार- 
स्परिक दगो के समय कैसा आचरण करते हे, यह सर्वजन विदित हैँ। सच तो 
यह है कि कथित हिन्दू-मुस्लिम समस्या का एक ही अन्तिम समाधान हो सकता 
है, ओर वह यह हैँ कि हिन्दू ओर मुसलमानों को अपना अपना धर्म छोडकर 
किसी उच्चतर सत्तह पर--उसे चाहे मानवता कह लीजिए या समाजवाद--एक 


होना पडेगा। 


५७--क्या धर्म इस युग में प्रगतिशील नही हो सकता ? --हमने धर्म 
का जो विश्लेषण किया उसमे यह बात आ गई कि इस समय किसी 
घममे का हिस्सा प्रगतिशील नही है किन्तु साथ हो हमने यह जो माना कि 
भूतकाल में कई धर्मो ने एक प्रगतिशील हिस्सा अदा किया, इससे स्वाभाविक 
रूप से इस प्रइन की 'जाइज हो जाती हे कि माना, कोई प्रचलित धर्म इस समय 
प्रगतिशील नही है, पर जब भूतकाल में कुछ धर्म प्रगतिशील माने गये है, तो 
क्या वर्तमान तथा भविष्य के लिए किसी प्रगतिशील धर्म की सृष्टि नही हो 
सकती । अवश्य ही यह एक प्रासगिक प्रश्न है, ओर धर्म के सम्बन्ध में कोई भी 
विवेचक इसका उत्तर बिना दिये आगे नहीं बढ सकता। इस प्रश्न का उत्तर 
देने के लिए हमे धर्म क्या है, इस प्रशच पर गहराई के साथ विचार करना पडेगा। 
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५८--धर्म के स्वरूप का निर्णय--पहले हम सर जेम्सफ़ेजर की परिभाषा 
देते हुए यह बता चुके हें कि उनके अनुसार धर्म ऐसी श्रेष्ठ शक्तियों की तुष्टि 
सया अनुकूलता प्राप्त करना हें जिनके विपय मे यह विश्वास किया जाता हे कि 
वे मनृप्य जीवन तथा प्रकृति का नियत्रण करती है। प्रथम दृष्टि मे कदाचित्‌ 
'फेजर की परिभाषा असम्पूर्ण जान पडे, किन्तु धर्म की जितनी भी सर्वतोमृखी 
व्यापक परिभाषाएँ की गई है, उन सभी में अपने से बाहर की शक्ति पर भरोसा 
या विब्वासवाला उपादान स्पष्ट हो जाता हेँ। डब्ल्यू० आर० मैथ्यूज़ ने ()५(- 
]॥6 ०770व67४ 6०088 में ॥॥6 ॥068 07 500-4700 ॥080- 
ंपरटा07 ६0 76 9ँ०४०9॥ए ०६ 4९॥8व07 नामक अपने विद्वत्तापूर्ण लेख 
में धर्म की प्रचलित सब मुख्य परिभाषाओ को लाकर एक जगह कर दिया है। इन 
'परिभाषाओ के वर्गीकरण और विश्लेषण के बाद वे भी इस नतीजे प्र पहुँचते हे कि 
बाहरी शक्ति या ऊपर में विश्वास के बगैर कोई धर्म नही होता । उनके विश्लेषण 
के अनुसार धर्म को मनुष्य के मानसिक जीवन के तीन पहलू यानी विचार, इच्छा, 
अनुभूति के अनुसार तीन तरह से समभने की कोशिश की जा सकती है। धर्म के 
बौद्धिक सिद्धान्त मे धर्म मे ज्ञान के उपादान को ही प्रधानता दी जाती है, और यह 
समभा जाता है कि प्रत्येक धर्म एक विश्व दृष्टि मात्र हे। इस _प्टि से धर्म दर्शन 
के बिल्कुल नजदीक हो जाता है। हेगेल के अनुसार धर्म की मर्यादा दर्शन से 
निम्न दर्जे की थी, और वे धर्म को अन्त करण की एक स्थायी और स्वतन्त्र- 
क्रिया समभते थे, यानी वे धर्म को दर्शन से स्वतन्त्र अस्तित्वगुक्त मानने के 
* लिए तैयार नही थे। मैथ्यूज ने दिखलाया है कि सुप्रसिद्ध दार्णनिक वेनोडेटेक्रोचे 
इस मामले में हेगेल को सही नहीं समभते। वे धर्म को केवल एक असम्पूर्ण 
दर्शनमात्र समभते हे। क्रोचे का कहना हे कि धर्म विश्व को मूर्तरूप में देखता 
है। इस प्रकार वह कला की श्रेणी से मिलता-जुलता है । वह धर्म को धारणाओ 
के रूप में नही देखता जो दर्णन के सही वाहन है । इसलिए क्रोचे के मतानसार 
शर्म केवल एक अस्थायी उपसर्गमात्र हें, और यह जरूरी नही कि वह चिरस्थायी 
हो। इसके विपरीत जो धर्म की वौद्धिक परिभाषा को नही मानते वे कहते है 
कि यह एक मानसिक रुझान या रुख मात्र नही है, वल्कि अधिकाण क्षेत्रों में यह 
उससे कही ज्यादा है, यानी उसमे पूजा करने की वृत्ति तथा भाव की आवच्यकता 
की अनुभूति रहती है। धर्म की नैतिक परिभाषा में धर्म व्यावहारिक माना 
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गया हैं यानी यह समझा गया है कि धर्म का उद्देष्य इच्छा को एक विद्येप ढग 
से निमत्रित करना है। कान्ट ने ही पहले-पहल इस विचार का अच्छी तरह 
प्रतिपादन किया था। उनके सिद्धान्त के अनुसार धर्म यह हैँ कि हम अपने सारे 
करत्त॑व्यो को देवी आजा के रूप मे करने रूंग्रे। इस सिद्धान्त को भी सम्पूर्ण कहना 
सम्भव नही, क्योंकि प्रत्येक धर्म में एक विशेष व्यवहार तथा इच्छा को एक 
विद्येप प्रकार से शिक्षित करने की वात हँ फिर भी धर्म केवल इतना ही नहीं 
है। धर्म में पूजा तया त्राण का विचार नो हैँ ही, उसको अलग करना सम्भव 
नही है। घ॒र्म की तीसरी परिभाषा को रोमाचक कहा गया हैं। इसमें कल्पना 
को महत्त्व दिया गया है । इस मतवाद के मुरय प्रतिपादक ब्लाइयेर मारवेर हो गये 
है जिनका कहना हूँ कि धर्म का वौद्धिक अन्तंद॒ष्टि या नैतिक व्यवहार से कोई 
अपरिहाय सम्बन्ध नही है, वल्कि धर्म तो अनन्त की एक अनुभूति या बाद को 
जिसे उन्होने परम निर्भरता की अनुभूति कहा, वह है। 

५९--धर्म में अपर में विश्वास अपरिहायं--इस प्रकार इन सब परिभाषाओं 
का अनुशीलून करने के बाद मैथ्यूज इस निर्गय पर पहुँचते हे कि इनमे से कोई 
भी परिभाषा सम्पूर्ण नही है, और सवमे जव्याप्ति दोष हैं। वे कहते हे कि चाहे 
धर्म की कोई भी परिभाषा की जाय उसमे अपर मे निर्भरता ज़रूरी हैं। यदि 
अपर में निर्भरता न हो तो धमर्म-धर्म ही न हो। धमे के साथ त्राण का 
विचार भी अपरिहारय रूप से लगा हुआ है। यदि त्राण नही है तो धर्म भी नही 
हूँ । इस त्राण में वह बाहरी ग्क्ति सहायक है। उस शक्ति का नाम ईइवर हो 
या न हो, इससे कुछ आता-जाता नहीं। बौद्ध और जैन-धर्म मे ईश्वर न होते 
हुए भी धर्म तथा सघ की शरण में जाना पडता है) इसके अतिरिक्त इन धर्मो 
में कर्म को तथा कर्म के भोग को एक रहस्यवादी रूप प्राप्त हो चुका है। वाद 
को बौद्धधर्म को जो महायान रूप मिला उसमे बुद्ध को जिस प्रकार से कल्पित 
किया गया, उसमे तो इस धर्म मे और दूसरे इदें-गिर्द के धर्मों मे कोई फर्क नहीं 
रहा। इसलिए अपर मे विश्वास--समस्याओ से घवराकर उनके सही समाधान 
की ओर न जाकर एक काल्पनिक समाधान का अन्वेषण--यह धर्म की एक 
विज्षेपता है। 


६००-पर्म की कुछ प्रसिद्ध परिभावषाएँ--धर्म की कुछ अन्य परिभाषाओ को हम 
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यहाँ उद्धुत करते हे । हम इन परिभाषाओं की अलूग-अरूग आलोचना नही करेगे | 
प्रथम दुष्टि में ही ज्ञात हो जायगा कि उन पर वही आलोचना लागू होगी जो 
उद्धुत परिभाषाओ पर लागू हे। बेन्जामिन कीड ने इन परिभाषाओ का सग्रह 
किया है। हम उनको ज्यो का त्यो उद्धुत कर रहे हें-- 

सेनेका--ईश्वर को जानना और उसका अनुकरण करना धर्म हैं। 

कान्ट--धर्म का अर्थ यह है कि हम अपने सब कर्तव्यों को ईश्वरीय आदेश 
के रूप मे मान ले। 

रस्किन--हमारा जातीय धर्म यह हैँ कि हम गिर्जो के अनुष्ठानों का 
सम्पादन करते है, और सुला देनेवाले सत्यो (या असत्यो) का प्रचार करते है 
जिससे जनता चुपचाप अपना काम करती रहे, और हम भी चैन की वी 
वजाते रहे। 

कोत--मानवता की पूजा धर्म हैँ। 

एलेक्जेडर बेन--धामिक भाव, कोमल भावुकता, भय तथा मसन्‌ कौ 
भावना से बनता है। 

एडवर्ड केड--किसी मनुष्य का धर्म विश्व के प्रति उसके अन्तिम रुख का 
द्योतक है, तथा चीजो के सम्बन्ध में उसकी जो धारणा है उसे तथा उसके अर्थ 
को व्यक्त करता हूँ । 

हेगेल--शान्त आत्मा (#77(८ 8077: ) जब अपने को निरवच्छिन्न 
आत्मा के रूप मे जान लेती है, तो ज्ञान को धर्म कहते हे । 

हकक्‍्सले--सदाचारमूलक, विचार के लिए प्रेम और सम्मान, और इस प्रेम 
और सम्मान को जीवन मे कार्याम्वित करने की इच्छा धर्म है । 

फ्रड (४0702 )--जिस जक्ति ने हमारी सृष्टि की, उसके प्रति 
उत्तरदायित्व की भावना धर्म है । 

मिल--सर्वोत्तम रीति से स्वीकृत तथा इच्छा के स्वार्थमय उद्देश्यों पर 
सही रूप से एक सर्वश्रेष्ठ आदर्ण उद्देश्य की ओर प्रवलता से, साथ ही ईमानदारी 
के साथ अपनी इच्छाओ पर भावनाओं को चलाना ही धर्म का सार है। 

ग्रूये---एक ऐसी अवस्था या सत्ता में विश्वास को धर्म कहते हँ जो यदि 
सच कहा जाय तो मनुष्य की चेप्टा और उसकी प्राप्ति के बाहर है, किन्तु जिसे 
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इस दायरे में एक विद्येय तरीके से 
ओर जात्मत्याग के द्वारा छाया जा 
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यादी त्याय अनप्ठान प्रार्चना प्रायब्चित्त 
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मन और इच्छा में हो विद्वास धर्म हुं विध्द के साथ मनुष्य का नेलेक 


जे 
सम्बन्ध हैं। 


जे स्ल र+ उप्+ माल बडे चअद्ी क्लति डे 

इसमें से रास्किन की परिभाषा तो इसरे चच्दों में इस बात की स्वीकृति हे 

कि घर्म जनता के लिए अफीम हु। दाकी परिभाषाओं में कोत की मानवत्तामूरूक 
है 

हा जाया ऊाजा। इन 


परिभाषा अस्पष्ट हैँ, क्योंकि मानचता का झअथे साफ नह 
प्रकार से एरिभाषा करता एक जज्नात्त के धारा दूसरे अन्नात की परिभाषा करना 





हूँ) अन्य परिभाषाओं में अपर में निर्मरतावाली वात साफ हों जाती हूँ। दुछ 

परिभायाओं का तो कोई अर्थ ही नही हूँ केवल वागाडम्बर मात्र हें । 
६०--विज्ञान ने धर्म की पोठ दीवार से रूगा दो--वर्तेशान युय में विज्ञान 

की जो उन्नति हुई हैं उसको देखते हुए इस प्रकार की श्रेष्ठ या अपर जक्ति में 


5 


प्‌ 
विव्वास असम्भव हुँ। घ॒र्म का आधार अत प्राकृत्तिकता ह. और विज्ञान का 
आधार प्राकृतिकता। ऐपी हारूत में वेज्नानिक युग से धर्म न तो ठहर ही 
संकता है और ने उसकी आवश्यकता हूँं। वन्नान ने अपने दरवीक्षय अगुवाधम 








५. 


आद यत्र से एक के घाद एक उत पादद्र स्थाना पर घावा कया जा इच्चरवा 





पड 


के खास गढ समझे जाते थे और यह दिखलल्‍ग दिया कि उनमे साधारण प्राहृलिक 
नियम हो कार्यज्ील हे, ईश्वर के लए कोई गूंजाइज नहीं है। जिन विपयों के 
सम्बन्ध में समझा जाता था के उनमें अज्ञात अज्नेय और झलौक्कि ड्ह्स्तया 








काम क्र रही ञ्ः उनका जो विच्लेप पत्त कं £.++ धारण ल्‍्ल्द्ा 
वंगम कर रहा हू, उनका जा।एउच्छपण उछथा गया ता ज्ञात हुआ कक वे साधारण 
प्राकृतिक वस्तु हैं. जौर उनमे प्राकृृतेक फेियम काम कर रहे हे ) प्राणयुच्द्ध सूद 
का वश्लपण कया नया. ता ज्ञात हुआ के जिस उपादादवद पर 


है) 
४, 
लन्ड 
रथ 
०! 
दर 
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है वह ऐसा उपादान हैं. जिसमे बहुत वडी सस्या मे परमाणुउ 
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का यूण था। अधिकाश ऐटम इस गुण से वचित है, फिर भी ये ऐटम सम्पूर्णरूप 
से प्राकृतिक ही हे । जीवन के सम्बन्ध मे यह ज्ञात हुआ कि वह हमेणा कार्बन 
के साथ पाया जाता है। कार्बन में ऐसा कौन-सा प्राकृतिक गुण है कि प्राण का 
उसमे स्फ्रण होता हे, इसकी जाँच की गई तो ज्ञात हुआ कि इसके सहारे हजारो 
नही लाखो मरमाणु ( 770८८ए०ॉ८४ ) इकट्ठे हो सकते हे | बहुत दिनो 
तक ओर खोज करने पर जिसे जीवनी गक्ति कहते थे उसका भी रासायनिक 
उत्पादन यूरिया के रूप में ज्ञात हुआ। 


६२--नेग्रोवस्की के प्रयोग से जीवन की भोतिकता प्रभाणित--अभी हाल 
में 3॥727८॥7 कि€ए/८ए 0 50ए6 गरा्ताटा76 में रूपी अध्यापक 
नेग्रोवस्की के कुछ प्रयोगो का विवरण निर्केठा हैँ जिससे ज्ञात होता है कि 
जीवन नाम से जो प्रक्रिया परिचित हूँ वह बिलकुल भोतिक हैं । अध्यापक 
नेग्रोवस्कीमृत्यु की प्रक्रिया को तीन सोपानो मे विभक्त करते हे । वे प्रथम सोपान 
के। मृत्यू-यत्रणा का नाम देते हें। दूसरे सोपान को वे चिकित्सा- 
जास्त्र के अनुसार मृत्यु बताते हे, तीसरे सोपान को वे जीव वैज्ञानिक 
भृत्यु कहते है । अव्यापक नेभ्रोवस्की ने बहुत से मुर्दों को लेकर प्रयोग किये 
ओर वे इस नतीजे पर पहुँचे कि अभी जीव-वैज्ञानिक मृत्यु के सोपान से किसी 
मृत व्यक्ति को बचाना सम्भव नही हुआ हे, किन्तु मृत्यु के द्वितीय सोपान 
से बहत से आदमियो को बचाना सम्भव हुआ है । हम इसके ब्यौरे मे नही जायेंगे, 
किन्तु वेलैन्टाइन चेराथताफ का मामछा बहुत ही दिलचस्प हूँ। चेरायनाफ के 


' सम्बन्ध में डाक्टरों ने घोषित कर दिया कि वे मर चुके, इसके साढे तीन मिनट 


वाद विशेष रूप से शिक्षा प्राप्त कुछ डाक्टरो ने योजना के अनुसार, उस पर 
अपनी चिकित्सा-प्रणाछी का प्रयोग शुरू किया। एक मिनट के अन्दर उसका 
हृदय धडकने लगा। तीन मित्तट वाद चेरायनाफ व्वास लेने लगा । एक घटे 
के अन्दर चिरायनाफ ने आँखे खोल दी, और पीने के लिए पानी मॉगा। जिस 
समय 'सोवियट चिकित्साश्ञास्त्र के अमेरिकन मासिक' में यह विवरण निकला था, 
उस समय तक चिरायनाफ जीवित थे। अध्यापक नेग्रोवस्की के इस प्रयोग से 
यह सिद्ध हो जाता है कि जीवन की प्रक्रिया में कोई अली।केक बात नहीं है । 


। अवश्य बहुत-सी बाते ऐसी है जिन्हें आज भी हम नही जानते, 'केन्तु कोई 
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कारण नही कि करू भी हम उन्हे न जाने | सच तो यह है कि आज भी ईव्वरवाद 
के जो थोडे-बहुत जड पदार्थ जगत्‌ में सीना तानकर खडे हे, वे विज्ञान की प्रच॒ण्ड 
गोलावारी के सामने कल ढह जायेंगे । ॥॥॥798-॥-775८£ या परमतत्त्व का 
दायरा बरावर पीछे हटता जा रहा है, और अब तो परम तत्त्व विज्ञान के हमलों 
के सामने दीवार से पीठ लगाकर खडा है । ऐसी हालत मे किसी अति प्राकृतिक 
शक्ति में विश्वास करते रहना, साथ ही यह विश्वास करना कि उसके सामने 
घुटना टेकने या प्रार्थना करने से कोई बात हल होगी, बिलकुल भ्रम हूँ । 


६३--विदव्वध मं, और सर्वबर्भ समन्वय का नारा--इसनसका विहलेपणए--- 
विज्ञान के मुकाबले में धर्मों के इस आम पत्तन से घबराकर धाभिकों की ओर 
से विश्वधर्म तया स्वंषर्म समन्वय का नारा दिया गया हैँ। वह कुछ हद तक 
लोगो को धोखे में डाल सकेगा। हम पहले ही वता चुके हे कि इस प्रकार 
विश्वधर्म नारे के ढोल के अन्दर बहुत पोल हूँ। यदि ऐसे नारे वालो के जीवन 
का अनुशीलन किया जाय, तो हमे ज्ञात होगा कि वे भले ही दार्शनिक रूप से ऊपर 
से विश्वधर्म का नारा दे, किस्तु वैयक्तिक जीवन में वे जन्म, विवाह, मृत्यु में किसी 
न किसी स्थानीय बल्कि अपने पंतृक धर्म के अनुसार चलते हे। ऐसी हालत में 
उनके इस विश्वधर्म के नारे को रूफू्फाजी के अतिरिक्त किसी और रूप में लेना 
सम्भव नही हूँ । यदि इनमे से कुछ लोग सचाई के साथ ऐसा नारा दे भी रहे हो 
तो यह स्पष्ट हूँ कि उनकी बात कोई सुनने नहीं जा रहा है। फिर हम यह भी 
तो देखते हे कि यूरोप एक धर्म का माननेवाला होने पर भी वहाँ के लोग आपस में 
लडते समय एक ही धमं की दुह्ई देकर अपने पक्ष को सही और च्यायपूर्ण बतलाते 
हैं। इसलिए यदि विश्वधर्म स्वीकृत भी हो जाय, तो उससे वर्गशक्तियों या 
साम्राज्यवाद की शक्तियों में कोई फर्क आयेगा, ऐसा दावे के साथ नहीं कहा 
जा सकता। हम तो व्यावहारिक रूप से यह देखते भी हे कि प्रत्येक देश के 
पूजीवादी वर्ग के भाडे के टट॒टूं लेखक तथा सावादिकगण मानवता की दुहाई 
देकर अपने देश के पक्ष को अर्थात्‌ अपने यहाँ के शासक वर्ग के पक्ष को सही 
बतलाते हे, ऐसी हालत मे विश्वधर्म होने से कोई खास बात होगी, यह हमारी 
समभ में नहीं आता। 


विश्वषर्म के नारे देनेवाले लोग जितने परोपकारी और मानवततावादी ज्ञात 
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ते हे, उतने परोपकारी और माववतावादी वे हे कि नहीं, इसमे सनन्‍्देंह 

वे बहुत वडी-बडी बाते कहते हूं, किन्तु उनके निकट ये बाते कोई महत्त्व 
नही रखती कि एक वर्ग का व्यक्ति तो काम करते-करते मर जाता है, विन्चु 
फिर भी उसका पेट नहीं भरता, ओर दूसरे वर्ग का सदस्य वेठे-बंठे हमेगा, 
चैन की वजी वजाया करता हूँ, एक देश को दूसरे देश के कुछ लछोय अपने 
वर्गहित के लिए गोपण करते हे, स्त्रियों की हालत गुछामो की तरह हें, 
कुछ लोगो को ही सम्क्ृति, शिक्षा, चिकित्सा सभी बातो की सुविधाएँ प्राप्स हैं, 
दूसरे वर्ग के लोग अज्ञान तथा हर प्रकार की , असुविधा में ही मर जाते हू, इत्यादि । 
इन अन्याओं की ओर उनकी उदासीनता, प्रगति के लिए त्याग विमुखता आदि 
को देखते हुए यही प्रह्न स्वाभाविक रूप ये उठता हे कि आखिर यह विश्ववम 
हुं किस मर्ज की दवा। यदि इस गोपणमूलक समाज-पद्वति को खतम करने में 
इनका विश्वधर्म हमारा सहायक नहीं होता, यद्दि यह विध्वन्र्म शोपितों के मन 
में ऐसी तीन अग्नि प्रज्वलित नहीं करता जो इस पद्वति को नप्डट करे ही 
दम ले तो यह विश्ववर्म केवल कुछ अछस लोगो के वागूविल्लास के लंड भले ही 
हो, इसकी कोई उपयोगिता नहीं है। वर्तमान यूग में ऐसे बविब्बधर्म से आर्यात्‌ 
उसके नारे से मनुष्य का कोई कल्याण नहीं होने का। एकमान समाजवाद 
ऐसी विचारधारा है जो मनुप्य के कत्याण के लिए वास्तविक रूप से छामजनक 
हो सकती है, क्योकि समाज के नियमो का जानकार समाज को परिवर्तित करन 
व मार्ग प्रदर्शन करता हैं। 


#«। ॥ 
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के समर्थन में यह कहा जाता हूँ कि साधारण मनृष्य के लिए तो कोई न कोई 
बृत चाहिए, उसे सिजदा के लिए कोई न कोई वास्तविक या काल्पनिक मावूद 
चाहिए, उसे बोसा लेने के लिए कोई न कोई सग असवद चाहिए। कहा जाता 
है, साधारण मनुष्य को कितन। भी आलोक प्राप्त हो जाय, उसे कभी इस 
कमजोरी से छुटकारा प्राप्त नहीं होगा। जो लोग सम्पुर्णल्प से वन्चन-मुक्‍्त 
हो चुके हूँ, उनके सम्बन्ध मे भी इन लोगो का कहना यह हूँ कि वे भी किसी 
न किसी भी मुह॒तं मे अपने जीवन में ऐसी चीज़ो का अभाव अनुभव करते 
जिनकी वे पूजा कर सके, तथा कमजोरी या दुख के समय उनकी भरण में 
जा सके। 

६८--हक्पले कहते हे रप्त में साम्यवाद एक धर्म हो चुका--मनुध्यों मे इस 
प्रकार की पूजावृत्ति स्वाभाविक हूँ, इसके प्रमाणस्वरूप यह बताया जाता हैँ 
कि सोवियट रूस की जनता ने लेनिन की लाश को ईश्वर की मर्यादा दे रखी 
है, किसी बुत या पूर्ति की इतनी मर्यादा नहीं होगी, जितनी लेनिन की लाश की 
है । ऐसी वात कुछ अधकचरे लोगो की तरफ से ही नहीं कही गई हें बल्कि 
कुछ विद्धानों ने भी यह बताया हूँ कि पूजाभाव मनुष्य स्वभाव का एक अग 
है, और उसकी मूत्ति धर्म से होती है, इसलिए धर्म आवश्यक है । वर्दू नड रसेल 
ने यह कहा हे कि प्रजननेच्छा तथा धरम की पृष्ठभूमि को सम्पूर्णल्प सेवुद्धि के 
मानदड से समझना सम्भव नही हूँ । सुप्रसद्ध वैज्ञानिक हेक्‍सले (जिनका धर्म 
सम्बबी मत आगे उद्घृत किया जायगा) यह कहने पर भी कि विज्ञान की सर्च- 
लाइट के सामने धर्म टिक नही सकता, धर्म से अपना छुटकारा नही कर पाते, और 
कहते हे कि “धर्म के भविष्य के विपय में विज्ञान की भविष्यवाणी यह हूँ कि आगे 
चलकर समाज के संगठन के साथ धामिक प्रवृत्ति का आंधकाधिक सम्बंध 
रहेगा, जिसका अर्थ यह है कि निकटभविष्य में जाति या जातियो के भूभा- 
गीय समूह के आधार पर समाज का सगठन होगा । यह प्रक्रिया शुरू हो गई है। 
बहुत से निरीक्षको ने रूसी साम्यवाद में घामिक उपादानो की मौजूदगी बताई हें, 
यानी इसमें वही मतान्वता, कहरपन पर जोर, भयकर आध्यात्मिक बाल की 
खाल निकालने की प्रवृत्ति, आत्मवलिदान की भावना, अपने से भिन्न मत्तवालों 
को कष्ट देने की प्रवृत्ति, सार्वजनिक जोञ, निष्ठा तथा हर मत को अपने मत की 
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कसौटी पर कससे की प्रवृत्ति दुष्टिगोचर हे ।” जिस समय हक्‍सले ने ये ब।ते लिखी 
थी, उस' समय फासिवाद जोर पर था। फासिवाद में भी हकक्‍सले को धामिक 
उपादान दिखलाई पडे । उन्होने यह लिखा कि फासिवाद और रूसी साम्यवाद 
में वे ही उपादन दुष्टिगोचर थे, जो ईसाई धर्म की उत्पत्ति के पहले की तथा वाद 
की शताब्दियो मे दुष्टिगोचर थे । हकक्‍्सले ऐसे महाविद्वात्‌ इस बात की सम्भावना 
देखते है कि साम्यवाद या दृवन्दात्मक भोतिकवाद स्वय एक धर्म होने जा रहा हैं । 
६९--मभेक्‍्सइस्टमेंन का आरोप--मैक्सइस्टमेंन नामक लेखक इप्ती बात को 
प्रमाणित करने के लिए कि साम्यवाद भी एक धर्म है, कुछ बहुत तगडे तर्क उप- 
युक्त करते हे । मैक्सइस्टमेंन कभी माक्‍्से वाद के समर्थक थे, बाद को वे ट्राटस्की के 
अन्यतम शिष्यो में हो गये, किच्तु वे यही पर नही रुके । इसके बाद वे स्टालिन के कटु 
आलोचक हो गये और इप्ती आलो चना के सिलसिले में यह बताते हें कि स्टालिन 
के रूस में साम्यवाद ने धर्म का रूप ग्रहण कर लिप्रा ह । उन्तकी समालोचना केवल 
लेनिन की लाञ के सम्मान पर आधारित नहो हे, वल्कि उनकी आलोचना माकक्‍्से- 
वाद की नीव तक को स्पर्श करती हैँ, इसलिए उनका मत और भी विचाय॑ है । 
वे समझते हूँ कि हेगेल के जो दे मूलविचार थे, उनमे से एक यानी 
“विचार (7062% ) का आत्मविकास ही परिस्थितियों को तथा भोतिक अवस्थाओं 
को उत्पन्न करने के लिए 'जम्मेदार हैं, इसको तो मार्क्स ने उलट दिया, किन्तु 
हेगेल की पद्धति की जो दूसरी मूल वात थी य/नी इस जगत का विकास द्वन्द्रा- 
त्मक तरीके से होता हैँ, उसको ग्रहण कर लिया, और उसे एक कुप्तस्कार की 
ह॒द तक पहुँचा दिया। इस्टमैन का कहना हैँ कि मार्क्स ने दूमरी बात को 
अपनाकर भोतिकवादी धामिकता उत्पन्न कर दी। इस धामिकता का व्यावहार्कि 
रूप इस समाजवादी विश्वास में अन्तनिहित है कि समाजवाद ते। हे।गा ही, हम 
उसे द्वुत या विछम्वित कर सकते हे। इस्टमैन कहते हूँ कि चूँकि मनुष्य एक 
यत्र नही हैँ, उसमें भावुकता है, विश्वास का उस पर एक हद तक प्रभाव 
पडता हूँ, इसलिए इस प्रकार की घामिकता के लिए गुंजाइश पैदाकर मार्क्स 
ने ऋत्तिकारी उद्देश्य के हक मे भलाई की या नहीं, यह प्रश्न उलझनयक्त हो 
सकता हूं । इस्टमैन कहते ह कि इस [विष्वास को (उनके झव्दों में घाभिक विम्वास 
को ) वैज्ञानिक नहीं कहा जा सकता। अन्त तक विचार करने के वाद इस्टर्मत 
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उपयोगी सिद्ध हों, किल्‍्त कोई 


अवज्ञानिक मनवाद अन्त तक जाकर केल्यूणक्र नहां हा सकता 
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७०--इस्टमेन के आरोप की जॉँच--इस्टमंन ने इस प्रकार विकास का ही 
सवाद के कायल नही हे। यह सत्य हें 
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| कप ५४5 
मर 


फ्ि विकासवाद के विपरीत भी बहुत से तथ्य मिले हू किन्तु फिर भी विकास की 
ओर व्यमप्रवत्ति एक स्वीकृत तथ्य है । फिर माज्स ने यह कभी नहों कहा कि 
हर हालत में उच्चतर की जोर विकास होगा ही नमाजवाद की स्थापना होगी 
ही वल्कि माक्स ने जो कुछ कहा और आमरण उसका प्रचार किया वह यही 
हूँ कि विकास का क्रम यदि जारी रहेगा, तो वह इस दिया मे जायगा किन्तु 
ऐसा भी हो सकता है कि विकास की लडी टूट जाय, और वह समाज ही 
लुप्त हो जाय। १८४८ में लिखित कम्पुनिस्ट मेनिफेस्टो में ही माक्र्स-एगेल्स 
ने बह वात इसी रूप में कह दी थी। इसलिए मास के समाज-विकास-सम्बन्धी 
ठक्‍्तव्य को धामिक विकास की श्रेणी मे रज़ना ज्यादती होगी। मेक्सइस्टमैन 
यह भूलते हूँ कि वास्तविकता पर आधारित धामिक विब्वास के अतिरिक्त वास्त- 
विकता तथा प्रयोगो पर आधारित वैजानिक विश्वास भी हो सकता है। उद्दहर- 
जार्थ एक वेज्लानिक का यह विश्वास कि मामूली परिस्थितियों मे दो हिस्से हाइड्रो- 
जन और एक हिस्सा आक्सिजन मिलाने से पानी उत्पन्न होगा एक वेजानिक 
विव्वास है। मार्क्स का ससाज-ज्किस-्सम्वन्धी विचार वैज्ञानिक विज्ठास की 
श्रेणी मे आता है न कि धामिक विब्वास की शणी में । 
७१--बुजारिन-द्वारा प्रगति का स्पष्टोकरण--वुखारिन ने इसी विषय का 
अनु वावन करते हुए लिखा है किसी युग में मैमब (अतिकाय हस्ती) थे किन्तु 
अब व नहा हू । हमारे देखते देखते भेस प्राणीजाति का अन्त हो रहा ह। आम- 
तौर पर हम यह सकते हूं कि सेकडो किस्म के प्राणी लुप्त हो चुके है । रहा 
ननुप्यो की दुकडियो का सो इनका भी यही हाल हूँ। किसी यूग मे अमेरिका 
में सर्वेसर्वा इनका और आजटदेकगण जब कहों है। ऐसिरोबेबीकोनीय समाज- 
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पद्धति अब कहाँ है? क्रीटीय सभ्यता तथा प्राचीन ग्रीक सभ्यता कहाँ है। 
जगत्‌ पर शासन करनेवाला प्राचीन रोम अब कहाँ है ? ये सब समाज 
अब नप्ट हो चुके हें। उनका अस्तित्व अब कहानी का विषय हो चुका हे। 
फिर भी अगणित किसस्‍्मों मे से कुछ बच भी रही है, और उन्होने अपने 
को पूर्ण कर लिया है। यो प्रगति का अर्थ है--जैसा कि हम कह सकते ह॑ 
कि--दस हजार विकास के प्रतिकूल सयोगो मे से विकास के अनुकूल एक 
या दो सबोगो का रह जाना | यदि हम केवल अनुकूल परिस्थितियों तथा अनु- 
कूल परिणामों को स्मरण रकक्‍्खे तब तो हमें ऐसा ज्ञात होगा 'मानों इस जगत्‌ 
का निर्माण अत्यन्त आइचर्यजनक तथा एक योजना को पहले से मानकर चला 
है (अहा ! यह जगत्‌ कितने सुन्दर तरीके से बनाया गया हैँ | ), किन्तु यदि 
ये अन्तनिहित उद्देश्यवादीगण ((८।८०।०2१४४३) सिक्‍के की दूसरी ओर देखने 
का कप्ट करे तो उन्हें विनाश के अगणित उदाहरण दिखाई देगे।* अध्यापक 
एडवर्डमेयर ने फ्रास के खननकार्य मे एक ऐसी सभ्यता का पता पाया जो बिल्कुल 
निश्चिक्ल हो गई। ऐसी प्रगति से मार्क्स का क्‍या आशय हूँ, यह विल्कुलू स्पप्ट 
हो जाता है। मैक्सइस्टमेंन थोडी चेप्टा करने पर समझ सकते थे, किन्तु 
बुर्जआवर्ग के प्रिय लेखक होने की उच्चाकाक्षा के कारण वे उसका अनर्थ 
लगाकर यह बताने की धृष्टता करते है कि माक्सवाद में आमतौर से प्रगति में 
जो विश्वास है, उसका रूप धामिक है। 

७२--६द्वात्मक भौतिकवाद धर्म नहीं हो सकता--दन्‍द्वात्मक भौतिकवाद 
व्यक्ति-पूजा को किसी प्रकार प्रोत्साहन नही देता । इस मतवाद के अनुसार बडे 
से वडा व्यक्ति समाज की उपज है, अतएव व्यक्ति की पूजा का कोई प्रब्न ही 
नहीं उठता। यदि फेर भी व्यक्ति पूजा होती है, तो यह नि सन्‍्देह है कि द्वन्द्या- 
त्मक भौतिकवाद इसे नही चाहता। इसी के साथ द्वन्द्ात्मसक भौतिकवाद यह 
भी वताता हैँ कि पहले के युगो में जो मनोवृत्तियाँ मनृप्य मे अन्तर्निहित हो 
चुकी हँ--समाज की शक्तियों को प्रवानता न देकर &व्यक्तिविशेष की पूजा 
करने लगना इसी प्रकार की एक मनोवृत्ति हुँ--रातोरात खतम नहीं हो सकती। 
इस मनोवृत्ति के लुप्त होने में कुछ दिन लगेगे। राजनैतिक क्रान्ति जैसे रात 
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भर में हो सकती हूँ, उस प्रकार से मानसिक क्रान्ति रात भर में नहीं हो सकती। 
डसके होते होते कुछ समय लगना अनिवाय हैं। इन्द्रात्मक भौतिकवाद धर्म 
का जामा इसलिए भी नही पहिन सकता कि वह निरन्तर नये सत्यो को अपने 
अग में मिलाता रहता हूँ, और किसी भी हालत में अपने वंमान रूप को 
अन्तिम सत्य नही सम भता। इन्द्वात्मक भीतिकवाद अपर में विब्वास का विल्कुछ 
विरोधी हूँ । वह तो मनुप्य को ही अपने भाग्य का निर्माता मानता हैँ, अवच्य 
मनुष्य अपने भाग्य का निर्माण मौजूद परिस्थितियों मे रहकर करता हैं। ऐसी 
अवस्था में द्वन्द्रात्मक भीौतिकवाद को धर्म के सिहासन पर बंठाकर अभिषण्कक्‍्त 
करने का कोई प्रध्न नहीं उठता। केवल यही नहीं कि भोतिकवाद धर्म नहीं 
हो सकता बल्कि भौतिकवाद क्रियाशील रूप से धर्म का विरोबी है। धर्म 
विज्ञान के विरुद्द है, और भौतिकवाद विज्ञान के ही सहारे चलता है। यह सम- 
भना ठीक नही कि जोश केवल धारमिको की ही बषौती हैँ । वर्ग सचेतन सजदुर 
अपने हक के लिए तथा अपने मजदूर राष्ट्र की रक्षा के लिए जिस जोश के 
साथ लड सकता हैं, उसका प्रमाण १९४१-४५ के रूुसी-जममन युद्ध में लडते 
हुए रुसियो को देखकर हम जान चुके । फिर एक नये वर्ग के लिए आत्मसचेतन 
पर और अपने सन्‍्मुख भविष्य का सारा कैनवास खुला है, यह देखकर क्सि जोश 
न आवेगा। किसी वर्ग मे आमतौर से जोश का अभाव उस वर्ग की छ्वासगीलता 
को सूचित करता है। 
७३--वतंमान युग में भी धर्म एक प्रबल शक्ति--वतेमान युग में धर्म का 
न तो कोई करान्तिकारी हिस्सा हैं, और न हो सकता हैँ। ऐसी हालत में भी 
+रूस के अतिरिक्त सारी दुनिया में धर्म की प्रधानता बनी हुई हैं। करोडो 


* हाल में रूस में धर्म-प्रचार की सुविधा दी गई है! इससे कुछ लोगो में 
बहुत तहलका मचा हआ हैँ। ऐसे लोगो को यह ज्ञात नही कि रूस के मौलिक 
विधान में ही धर्म तथा धर्म॑विरोधी प्रचार दोनो को पूर्ण स्वतत्रता दी गई थी। 
रहा आडम्बर के साथ जो गिर्जे आदि अभी कुछ दिनो से खुछे हे, तथा विगप 
ओर आर विशप भडकीले वस्त्र पहितकर रूस में इधर से उबर घूम रहे 
इसका महत्त्व इतना ही है कि एक तो अब रूस की जनता को धर्म-प्रचार से कोई 
डर नही, दूसरे केवल थोडे से विशप तथा कुछ अनुष्ठानो को सहन करने पर 
ही दुनिया के मध्य मार्गवादी (८८४४४॥५८) उपादान की साहनुभूति रूस को 
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व्यक्ति अभी तक उसके मार्ग का अनुसरण करते हूं। पुरोहितो मुल्लाओ, 
पादरियो तथा उनकी उपपत्नियो को करोडो ल्‍ूपये अब भी मिलते हे । 
इसका क्‍या कारण है ? धर्म आज भी एक सामाजिक णवित क्यों वनी हुई 
हैं। केवल भारत, चीन आदि ठेश ही नही, सभ्यता के शिखर पर स्थित योरप 
में भी बहुत से स्थानों पर राजनेतिक दल धर्म के विभाजन के अनुसार मौजूद 
हुँ। अब भी पोपष, शकराचाय आदि का काफी असर हूं। पोप का तो यह हाछ 
हूँ कि किसी भी विवादास्पद विपय पर उनके विचार जानने के छिए सभ्य 
जगत्‌ लछालायित रहता है। तिव्वत या अफगानिस्तान ऐसे पिछडे हुए स्थानों में 
धर्मथ्वजियो का राज्य ही है। अब भी धर्म के नाम पर क्रान्तियाँ पीछे हटा दी 
जानी हूं, जैसा स्पेन तथा अफगानिस्तान में हआ। अवश्य विब्लेप७ करने पर 
यह ज्ञात होगा कि अफगानिस्तान में तो धर्म की आउमात्र थी, उसके पीछे बहा 
का सामन्‍्लवादी वर्ग था, जो पूँजीवाद से बन्कि छोकतत्र से खोफ खाता था। 

७४--धर्म का वर्ग चरित्र--लेनिन ने लिखा हैँ कि धर्म का यह जो विश्व- 
व्यापी प्रभाव हे, उसकी केवल यह कहकर व्यास्या करना कि लोगों में अज्ञान 
है यथेप्ट नहीं । यह जरूरी हुँं' किजिन देशो में ज्ञान बिज्ञान का 
प्रचार कम हूँ, उन्हीं देशों में छोग धर्म को ग़म्भीरता के साथ छेते हूं थन्‍्य 
देशो में लोग धर्म को जीवन से अलग रखते है । एक अगरेज छ दिन 
तक तो मैमन या कुवेर के मन्दिर में उपासना करता हैं, और सातवें दिन चर्च 
आफ इगलेट में हाजिरी देता है, फिर भी यह मानना परैगा कि सभ्य देथो में 
भी धर्म एक महान्‌ शवित हैं। इसी करण लेनिन ने धर्म के प्रभाव को अज्ान 
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उत्पन्न कहकर टालने “0 ८. चप्टा मा द्िझोर बनलाया आर छ > £-+ 
से उत्पन्न कहकर टालने की चेप्टा को छिछोरा बतलाया हू, और झहा है सि 
यो धर्म के मूल की व्यास्या नहीं होती । उन्होंने यह कहा कि उस प्रक्नार रह्ष्ना 











पक 4 सका + अअन अमन डल्ल्तक भा ने दिया 
प्रातत हो सकती हैं, यह समझकर एस छातों को होने दिः 


ड्नलः 


ऊ चर न जो ट ् 
व्यक्तियों को नो सुपर नहीं सकते प्रमचिरण ऋरने 


ड्स 
उनका ह। कक ज्ञाः "०5 व्क्डा जगा हट काल ०० कन फा इज कदर णपित शक 
नहा की जाता । यह मानना एटया का एस हम का छाटई डटिटयव प्रचार ने /ागा 
अंकिीएय ने वरन»पकक-“#क दि ढ्य वाट कक कक गए 0 पक 4 
ह्याक नए ना हज ४ ऊझांद मे बाद हा दा गद हे जाज दरावर माटी ५ 
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लिह्यासिक जप 
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कोई भोतिकवादी त व 
छएघम के वगचरत्र के उद्घाटन पर जार दंन के ।छए कहा ह । 


७ए--नेंपो लियन-द्वारा धर्म के वर्गंचरित्र की स्वोकृति--घ 
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ैचा ये दयमताए हक 

हे 
० सकती २० आज लक समय एक टी मल ५० आज न सना मार नहा ब् पैर उसके “नकल लक आज 
नहां सकता। जस सर के ब्यावत बस रु नहा हैं, आर उसका छाल 


००3 जम व्प्‌ प्स्ि आपिल चअभो जद मऊ कारण ड्डी ख् नजऊ समय पहला हिल 
ही दूसर। व्यक्ति अति भोजन के कारण वीमार हूँ उस समय पहला व्यक्ति 
4. जे 


ता बा 
क्ा न्ल्का 


तब तक कर्मा हालत म अपना अवस्था का सहन करन के लए तंथार न हागा 
जब तक कोई अधिकारी व्यक्ति उसके सामने ज्वकर जोरों से साथ यह न कहे 











कि ईब्वर की ऐसी ही इच्छा हेँ। जगत्‌ में अमीर और गरोद दोनो क्वा होना 
अलिवाय है, किन्तु इस जगत्‌ के वाद परलोक में इस समय जो बंटवारे का 
तरीका हैँ, वह हमेशा के (लए बदल जावगा। 

हमने अपनी आलोचना के दोरान में यह दिखलाया हैँ के कियो किसी 


नृः 
कारण हुआ था, किन्तु हमने यह भी दिखल्‍ाय। कि हर बार जन्दी ही धर्म के 
यह प्रगतिणीरूता रूप्त हो गई। तबसे शासकवर्ग साथ ही धर्म के ठेकेदारगण 
वद्धिमान्‌ हो चुके हुं और एक दूसरे के साथ प.वेत्र मितता कर चलते 
यह दिखला चुके है कि जिस समय पूँजीवादीवर्य का अभ्यदय हो रहा था उस 
समय धर्म सामन्तवादियो के हाथो का एक हथियार मात्र था 
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धघमं के विरुद्ध वॉग दो, ओर डटकर सामन्तवादी धर्म का चिरोध किया। घ 





को समकने के लिए ज्यियकर उसके वर्गचरित्र को समभने के 
तिहास के इस पहल को कुंछ विस्तार के साथ वताना जरूरी हें। ९८वी 
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सदी में हालवाख, हेलेवेसियस आदि लेखको ने धर्म के विरुद्ध जो तर्क दिये थे, 
उनको आज हम पूजीवादियो-द्वारा पृष्ठपोपित धर्म के विरुद्ध भले ही उपयोग 
कर सके--और करते ही हे--किन्तु उस समय के लेखक पूँजीवादीवर्ग के 
उदय के मार्ग मे जो खण्डमेघ तया कोहरे थे, उनको छिन्न-भिन्न करने में बहुत 
जवरदस्त सावित हुए। 

७६--हालवाख का मतवाद--हालवाख ने अपनी पुस्तक प्रकृति की 
पद्धति मे यो तो दुृष्यमान रूप से धर्म तथा ईश्वर की बुराई करते हुए 
लिखा हें, किन्तु यदि हम उसको गहराई तक देखे तो पता लूग जायगा कि वे 
उस समय की जशासनप्रणाली अर्थात्‌ सामन्तवादी जासकवर्ग से कितने 
प्ररेशान हे, तथा किस प्रकार लोगो के अब पतन को उन्हीं के सिर पर 
मढ देते हे । हम यहाँ केवल एक उदाहरण देंगे। वे लिखते हु. करीब करीब 
सभी सजा ओर जजा देनेवाले एक ईब्वर मे विग्वास करते हे, फिर भी 
हम प्रत्येक देश में यह देखते हे कि भले आदमियों के मुकावबिले में दृष्टो की 
सस्या कही अधिक हूँ । यदि हम इस व्यापक अब पतन के सही कारण को जानना 
चाहे, तो हमारा काम न तो आध्यात्मिक विचारों से ओर न धर्मो के द्वारा 
दिये हुए कयोल कल्पित कारणों से चलेगा। मनृष्यः का जब पतन उसलिए हे 
रहा हूँ कि वे प्राय सर्वत्र बहुत बुरी तरह घासित हो रहे हे जोर वे बरी तरह 
इसलिए जासित हो रहे है कि धर्मो ने इन राजाओ को ईश्वरीय बना रसा 
है । राजा लोग यह जानते हूँ कि उन्हे कोई सजा नही ।मे्ठ सकती और उन्होंने 
अनिवाये रूप से अपनी प्रजा को भी पुष्ट तथा अमागा बना दिया हैं। वृद्धि के 
विरुद्ध चलनेवाले लोगो के घासन में रहने के कारण बुद्धि ने कभी उनका 
पथप्रदर्शन नहीं किया। घोसेवबाज पुरोहितो-द्वारा अन्च बनाये जाने के कारण 
उनकी बुद्धि उनके रिए व्यर्थ हो चुकी हैं ।'* 


| 


55७२८ वा 8 जाना कक श्े फ्कि हाल ५७३८ ध्वर जार न बिका विश 
इस उद्धरण से स्पष्ट हो जाता है कि हालूवाप ईश्वर जौर धर्म से विशप- 


4३ औट ऋण कि को जजों ड्ि 
कर उसलिए नाराज हूँ कि उन लोगो ने सामन्तवादी शासकों को अपनी छप्- 
>ोह: ्श्छे कक बे धो 
छाया में रच छोड़ा है । यह बताना ठील न होगा कि हालबास ने था उस 
किसी भी फ्रेन्च भौनिकवादी ने जानव न 5 5 
समय के किसी भी फ्रेन्च भीवकवादी ने जानबुक कर प्जीवादीदर्ग »झे अर्गाहिल 


4 कब मल मकर 


१ 75, मरे. 4 90. 65 


३५०२ ऐतिहासिक भौतिकवाद 


है: 5 


को सिद्ध किया यानी यह चाहा कि एक शोपणपद्धति जाकर उसके स्थान में 
दूसरी भोपणपद्धति आवे। ऐसा कहना तो इन महानुभावों के साथ सरासर 
अन्याय करना होगा, किन्तु इतना सत्य हू कि इन छोगो ने सामन्तवादी वर्ग का 
जो सर्वतोमुखी विरोध (कया (वह चाहे सामन्‍्तवादी धर्म के विरोब के रूप में ही 
रहा हो), उससे पूँजीवादीवर्ग को फायदा हुआ, और उसने उनसे फायदा उठाया। 
७७--हेलविसियस का घर्म-विरोध--छेसनाव ने हालवाख के सम्बन्ध में 
लिखते हुए यह वताया हूँ कि हालावख धर्म को अत्यन्त गहरें रूप में जड पकदा 
हुआ कुसस्कारमात्र समझते थे, और इसके ।वेरुद्ध लगातार सग्राम करते थे।' 
ड्रमी प्रकार उस यूग में हेलवेसियस नामक एक विद्वान हो गये हे जिन्होंने यह 
कहा था कि जो छोग यह समभकने हे कि धर्म से कुछ फायदा होता हूँ, वे भ्रम 
में हें। उन्होंने यह भी कहा कि प्रत्येक धर्मं का काम मनुष्य की ज्ञानपिपासा 
को थप/कर्या देकर युला देना हूँ जिससे वह उन मूर्खतापूर्ण ब्रातो की गहराई 
तक न पहुँच सके जिनसे धर्म का कारोबार चलता हूँ, इत्यादि । 
७८--वाल्ठेयर के धर्म-विरोध की विशेषता---फ्रेच राज्यक्रान्ति के पहले 
के दार्भनिकों मे वाल्टेयर का नाम विशेष उल्लेख योग्य हैँ। वे फ्रेच राज्यक्रान्ति 
के अग्रदूतो में माने जाते है । उन्होने धर्म का जोरदार विरोव किया, और अपनी 
पुस्तकों में साथ ही साथ सामनन्‍्तवादी पद्धति की बुद्धि विरुद्धता का पग प्र पर 
पर्दा फाथ किया। उनका धर्म-विरोध हालवाख के धर्म-विरोध से दूसरी तरह का 
था। हालवाख ने तो धर्म के वृक्ष को जडमूल से काट देना चाहा था, किन्तु 
वात्टेयर ने गिर्जो के विरुद्त लोहा लेते समय ईव्वर पर हमला नहीं किया। 
हाँ, उन्होने ईव्वर से तर्क करने की चेप्टामात्र की। वाल्टेयर इस प्रकार धर्म 
में विवानवादी ये, यानी वे चाहते थे कि ईज्वर जहाँ के तहाँ वने रहे, किन्तु 
वे छोगो को एक गासन-विधवान दे। वे चाहते थे कि परम सत्ता की सर्वशक्ति- 
मत्ता सामनतवादी राजाओं की तानाजाही की तरह न हो, बल्कि विधान के 
अन्दर जरासन करनेवाले राजा की तरह वे प्रकृति के उन नियमों में बँव जायेँ 
जिनको दार्ज॑निको ने सोच रक्‍्खा हैँ। वाल्टेयर के सामाजिक आदशं क्‍या थे, 
इसे जानने पर यह स्पप्ट हो जाता हूँ कि उन्होने धर्म विरोध के साथ ईश्वर- 
विरोध क्‍यों नही किया। वे वेयक्तिक स्वतत्रता, टेकक्‍्स के बोफो का समीकरण 
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के साथ साथ आधुनिक जये में जातीयता की उत्तत्ति हुईं, और जातीयता घ 
से कही अधिक वडी जक्तति है, यह थोडे ही दिन में प्रमाणित हो गण। पहले 
युग में घर्म झे साम पर या धर्म के एक विद्येप सम्प्रदाव के नाम पर उस बर्म' 
माननेवाले सव देशो के छोयो कोविविमियो के विरुद्ध उत्तेजित कर ऋप्तेड कराया ऊ 
सकता था किन्तु पूँजीवाद तथा जातीयता के उदय के साथ साथ बर्म की य 
जक्त्ति लुप्त हो गई। माक्स ने १८५३ और १८५६ के बीच क्रीमीय युद्ध प 
च्यूयाक ट्रिव्यन में कुछ पत्र लिखें थे। इन पत्रो मे धर्म की घटी हुई भक्ति सा 


ही जातीयता की वृद्धिशीलू चब्ति हमारे सामने बहुत जच्छी तरह प्रकद ई 
जाता ह। 
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८१--छीमीय युद्ध पर सार्क्स का लेख--माक्स लिखते हूँ पश्चिमी योर 
के युद्धो में जब घामिक पहल एक प्रधान उपादान की हंसिवत मे थे, वे दधिः 


/ 


मारूम होता हैँ जब जा चुके।  परच्चिमी योरप की दो बडी झक्तियों ने 
के विरुद्ध इस ऊलडाई में जो हख लिया हूँ, वह इस सत्य का चोतक हूँ। 
देखते हे कि प्रोठेस्टेट इंगलेंड ओर कैयोलिक फ्रास ने मुस्लिम राष्ट्र टर्की 
रक्षा के लिए मित्रता कर ली है, जब कि उनका घाभिक कत्तंव्प था उस पवित्र 
रूस की सफलता चाहना, जो उन्ही की तरह एक ईसाई जक्ति हँ और दर्क 
का विवाश (क्योकि टर्की एक काफिर देग हे)। यद्यपि प्रशिया और आस्ट्रिय 
का रुख उत्तना साफ नही हूँ, फिर भी ऐसा ज्ञात होता है कि ईसाई जर्मन 
की ये दो ताकते, फ्रास और इंगलेड की तरह मुस्लिम साम्राज्य की समग्रत 
को टूटने देना नही चाहती। वे चुप्पी साधे हुए हें, और रूस के विरुद्ध युद्ध में 
प्रवृत्त नही हो रहे हैं इसका कारण और चाहे जो हो, धामिक नही है। 





. | 6/!॥ 





“इस परिस्थिति को सम्पूर्णह्य से समझने के लिए हमे ऋपेडो के यूग की 
याद करनी चाहिए जब तेरहवीं सदी तक परिचिमी योरप ने पवित्र समाधि- 
स्थान पर कब्जा करने के लिए काफिर तुर्को के विरुद्ध लडाई छेडी धी। अब 
पर्िचिमी योरप न केवल पवित्र समाधिस्थल पर तुर्को के अधिकार को स्वीकार 
करता है, वल्कि परिस्थिति यहाँ तक पहुँची हैँ कि जब इन दिनों कभी प्रीक 
या लेटिन जातियो के भिक्षु जापस मे इस बात पर तकं-वितर्क करते हे कि 
किन लोगो का. इस समाविस्थरू पर (जिस पर कभी सारी ईसाई जातियाँ 
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अपना अधिकार जमाने के लिए छालायित थी) अधिकार होगा, तो छोग इन 
पर कहकहेवाजी करते हे। जब ईसाई रूस आज तुर्की साम्राज्य की ईसाई प्रजा 
की 'रक्षा' के लिए कदम बढाता हे तो पश्चिमी योरप आज उसके विरुद्ध सभस्त्र 
होकर लडाई करता है। मुसलमान देशो में स्थित ईसाइयो की इस प्रकार पैरवी 
करना कभी बहुत बडा सराहनीय काम समझा जाता था। किसी युग में मुस्लिमों 
को योरप से निकाल देने के नारे पर फ्रास और इंगलंड जोश में आ जाते थे, 
किन्तु अब तुर्की को योरप से तल निकाछता इन जातियो की सबसे प्रिय आकाक्षा 
माल्म देती है । तो १९वी सदी के योरप और तेरहवी सदी के योरप मे इतनी 
भारी खाई हैं। इसी से स्पष्ट हैँ कि उस जमाने के मुकाविले में धामिक सिद्धान्तो 
का राजनैतिक प्रभाव कितना घट गया है।” 

आगे चलकर इसी लेख मे माकर्स इस वात पर आदचर्य प्रकट करते है कि इस 
यूरोयीय सकट पर विशुद्ध धामिक दृष्टि की भले ही न चलती, किन्तु इबर उधर 
छिटपुट रूप से इस प्रकार के दृष्टिकोण की अभिव्यक्ति 'तो होती। उन्होने इस 
सम्बन्ध मे अनुसन्धान किया और बहुत खोज करने के बाद उन्हे केम्न्निज के एक 
वर्माचार्य ([2  ), इंगलूड के उत्तर के एक आलोचक तथा पेरिस के परतए८४5 
नामक अख़बार का एक लेख मिला, जिसमे धामिक दृष्टिकोण से क्रीमीय युद्ध 
पर विचार किया गया था। इनमें ईसाई जातियो द्वारा मुस्लिम शक्ति की 
रक्षा को बिल्कुल पापपूर्ण बतलाया गयां हैँ। फिर भी इन देणथो में किसी के 
कानों में जूँ तक नहीं रेगी। इसका क्या कारण हे ? प्रोटेस्टेट सुधार के युग 
से प्रत्येक योरोपीय जाति के उच्च वर्ग ने चाहे वह प्रोटेस्टेट हो गया हो, और 
चाहे कैयोलिक रह गया हो, विशेषकर उनके राजनीतिजो, वकीलो, कूटनीतिनो 
ने व्यक्तिगत रूप से धर्म से अपना पल्‍ला कटवा लिया, और कथित स्वतत्र विचार- 
धारी हो गये। फ्रास के लूई १४ वे के जमाने से यह वीद्धिव आन्दोलन उच्चतर- 
वुत्तो में खुलकर प्रकट हुआ। इसके परिणाम-स्वरूप उस सार्वजनिक रुझान ब्यो 
सृष्टि हुई जिसे १८वी सदी में दर्शनथास्त्र कहा गया था। वान्देवर ने फ्रास 
में रहने में खनरा देखा, और ऐसा न तो उनके मतो के लिए जौर ने उसलिए 
कि मौखिक रूप से उन्होने उन मतों को प्रकट किया था, वरिक इसदिए कि 
उन्होंने इन विचारो को सारी सानर जनता के सामने रख दिया था, तो उन्होंने 
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इंगलेंड मे जाकर आश्रय लिया। इस प्रकार उन्होनें मानों इस वात को प्रमाणित 
कर दिया कि रून्दन के उच्च जीवन के केन्द्र पेरिस के केन्द्रों से अब भी अधिक 
स्वतन्त्र थे। सच तो यह है कि द्वितीय चार्तस्स के राजसमा के पुरुष, तथा स्त्री 
जैसे वीलिग ब्रोक, वाल्पोलगण, ह्यूम, गिवन चार्ल्स फाक्स ये ऐसे नाम है जिनके 

सुनते ही धर्म मे अविश्वास का प्रचलन प्रकठ होता तथा उस ज़माने के उच्च- 
वर्ग---इसके राजनीतिज्नों तथा राजपुरुषो की उस युग के दर्जन के प्रति आम- 
तौर से अनुरक्ति जात होती हैं। इस युग को हम सामन्तवादग्रस्त पुरोहितवर्ग 
के गासन के विरुद्ध उदीयमान पूँजीवादी अभिजात वर्ग के विद्रोह का युग कह 
सकते हँ। कोत ने एक छोटे से वाक्य में इस परिस्थिति का सुन्दर दिग्दर्गव 
कराया हैँ--मोलहवी सदी के क्रान्तिकारी युग के प्रारम्भ से ढोग-ढकोसले की 

घह पद्धति व्यवहार में और भी व्यापक हो गई हँ। और यह एक विद्येप तरीके 
के सभी मनो को छुटकारा देने की इजाज़त केवल इस अकथित घर पर देती है 
कि वह जनता को वश में रखते के काम को दीर्घतर करने मे।सहायता दे । घही 
खास करके जेस्वीरों की नीति थी।' 

“अब हम फ्रेच राज्य कान्ति के युग में पहुँच जाते हे जब पहले-पहल तो 
फ्रांस की जनता और वाद को तमाम पश्चिमी यूरोप की जनता ने राजनैतिक 
और सामाजिक स्वतन्त्रता की इच्छा के साथ साथ धामिक सिद्धान्तो के प्रति 
बढती हुई घृणा प्रकट करना गुरू कर दिया। १७९७ के फ्रेच प्रजातात्रिक कन्वेनगन 
से ईसाइयत को राष्ट्र की स्वीकृत-सस्था के रूप में जो हटा दिया गया था, 
तव से जहाँ भी परिचमी यूरोप में जनता का वज चल, वही से राजनेंतिक और 
नागरिक मामलो में धामिक कंसौटियो का वर्जन कर दिया गया। साथ ही 
१८४८ में इटली का आन्दोलन चलरा। इन बातो से अच्छी तरह पता रूगता 
है कि यूरोप में जन-मत की यतति किस ओर थी। हमारे सामने अब भी यही 
बुग चल रहा हैँ, जिसे हम पुरोहित अधिकारों के विरुद्ध छोकतात्रिक विद्रोह का 
बूग कह सकते हें! 





“किन्तु फ्रेच राज्यकान्ति के युग से यही जन आन्दोलन जो सामाजिक 
समता के आन्दोलन से बँवा हुआ था, वाद में उच्च स्थानों में घर्म के अधिकार 
के अनुकूल एक जोरदार प्रतिक्रिया के रूप में प्रकट हुआ। अभिजात-वर्ग और 
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यादरी-वर्ग ने देखा कि जन-आन्दोलन से उनको वरावर खतरा है, इसलिए यूरोप 
के उच्च वर्ग ने सावंजनिक जीवन में अपने सन्देहवाद को एक ओर रख दिया, 
और राष्ट्रीय गिर्जों तथा उनकी पद्धतियों के साथ बाहरी रूप से दोस्ती 
कर ली। 


८२--धर्म ने पूँजीवादी चोला पहना--धर्म के साथ नये पूँजीवादी प्रभु ने 
यह जो समभौता कर लिया, इसमें हाथ दोनो तरफ से बढे ओर मिल गये। 
धर्मजीवियो को राप्ट्र की सहायता प्राप्त करता इसलिए जरूरी था कि वे 
'प्रलोक का यश गाते रहने पर भी इहलोक में अच्छी तरह रहने में विश्वास 
करते थे, और पूँजीवाद को धर्म की आवश्यकता इसलिए थी कि धर्म के जरिये 
जनता को जितनी ह॒द तक दबाकर रक्‍्खा जा सकता हैँ, उतना कारगर और कोई 
अन्य हथियार नही हो सकता। यदि धर्म सामन्तवादी युग का ही राग अलापता 
रहता, तब तो पूँजीवादी वर्ग उसकी भी वही हालत कर देता, जो उसने गिल्ड 
आदि सामनन्‍्त युग की सस्थाओ की की थी। किन्तु धर्म के नेतागण चतुर थे, इसके 
अतिरिक्त धर्म में कोई ऐसी वात अन्तनिहित नहीं थी जो अपरिहाय॑ रूप से 
से पूँजीवाद के विरुद्ध पडे, इसलिए धर्म ने अपना चोंला बदल दिया। धर्म ने जब 
इस प्रकार अपनी शुद्धि कर पूँजीवादी वस्त्र धारण किये तो पूँजीवाद को उसके 
साथ गठबन्धन में क्या आपत्ति हो सकती थी। यही कारण है कि पूँजीवाद ने 
अपने यौवन के प्रारम्भ में धर्म के जिस घट को लात मारी थी, इसके बाद से 
उसी घट के जल से आचमन कर वह अपने दिन का प्रारम्भ करने लगा। मास 
ने दिखलाया है कि ज्यो ज्यों समय आगे वढता गया त्यो-त्यों धर्म के प्रति 
पूंजीवादी राष्ट्रो का प्रेम वढता गया, और पूँजीवादी राप्ट्रो ने भी सेवा तथा 
पारलौकिक आश्षीर्वाद के फलस्वरूप धर्म के दामन को मणिजटित स्वर्ण-पुष्पो से 
भर दिया। यदि इन दोनों की पवित्र मित्रता में किसी को हानि रही, तो जनता 
को रही। 


८३--धामिक नारो को भाड़ में वर्ग-युद्ध-धर्म इस प्रकार वरावर आविक, 
सामाजिक दक्तियों के साथ बेधे रहने के कारण ही गति वन सका, इस सम्बन्ध 
में यह जवस्य द्वप्टव्य हूँ कि धर्म ने बरावर जपने पति बदले हें। द्वा 


क्स्की 
दिस्‍्यलाया हूँ कि मध्ययुग में यूरोप में अस्सर इस बान पर झन की नदियों 





। 





ःछ 


रे 
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गई कि जान के सुसमाचार' के अमुक अश का यह अर्थ हँ या वह, किन्तु इन 
भंगडो के पीछे कूछ दूसरी ही वाते रहती थी। धर्म कहाँ और कत्र प्रगतिगील 
रहा या नही रहा, यह इस पर निर्भर रहा है कि जिन लोगो ने उसकी छत्रछाया 
में अपना काम निकालना शुरू किया (ऐसे लोग हमेशा क्या अक्सर सन्ञान ही होते 
है, ऐसी वात नही), उन्ही पर यह निर्भर था कि वे प्रगतिशील हे या नही। 
वाइविल के एक अज का अर्थ एक पक्ष के लिए गुलामी तथा दूसरे पक्ष के लिए 
आजादी का सन्देह हो सकता था, और इतिहास में ऐसा हुआ हैं। घामिक भगडो 
की आड में अक्सर आथिक ओर राजनैतिक लडाइयों लठी गई है। इस' समय 
भी भारतवर्ष ऐसे पिछडे हुए देश में पाकिस्तान तथा इसी प्रकार के अन्य नारो 
की आड में हिन्दू तथा मुसलमान, उच्च और मध्यमवर्ग की लडाइयाँ छडी जा 
रही हें । अवश्य हम यह नहीं कहते कि इन नारो में सर्वत्र एक ही उपादान 
है, और दूसरी कोई भी सही माँग या दृष्टिकोण अन्तनिहित नहीं हैँ । ट्राटस्की 
ने यह भी लिखा है कि केवल मध्ययुग मे ही नही, वल्कि आजकल भी ऐसे नारो 
की तह में दूसरी ही बाते होती है । एक करान्तिकारी का कत्तेव्य यह हैँ कि वह 
किसी भी समय किसी सस्था की ओर से दिये गये ऊपरी नारो पर विश्वास न 
करे--अक्सर नारे तो राजनैत्तिक तथा आथिक उद्देश्यो पर मुल्म्मा चढाने के 
लिए तथा उनको छिपाकर अधिक से अधिक जनता को अपने साथ और अपने 
भण्ड के नीचे लाने के लिए दिये जाते हँ। कोई भी वुद्धिमान्‌ व्यक्ति इसलिए 
नारो तक ही अपनी दृष्टि को सीमित न रखकर उनकी तह में जावेगा, अन्त- 
निहित शक्तियों का उद्घाटन करेगा, उनके अन्दर जो वर्ग-शक्तियाँ काम कर 
रही है उनकी परीक्षा करेगा, तथा देखेगा कि नेतृत्व ने किन सामयिक उ दयो 
की सिद्धि के लिए नारे दिये हे। धामिक नारे इसलिए विशेषकर विद्लेषणीय 
है कि धर्म का भी इस युग मे बहुत जोर है, इसलिए चतुर नेतागण धाभिक नारो 
की आड इस समय भी लेते हे । 

८४--धर्म ओर पूँजीवाद की मित्रता राष्ट्र की शुलामी में परिणत-----धर्म 
ने अर्थात्‌ धामिक नेताओ ने अपने फायदे के लिए धा्िक नारेबाजी को बराबर 
प्रोत्साहित किया है, फिर भी धर्म का प्रभाव घटता ही गया है। यो तो सभी 
ने धर्म से काम निकाल लिया, किन्तु पूँजीवादीगण जिस प्रकार अधा्िकता 
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से डरते थे, उसी प्रकार धर्मवादियो के अधिक प्रभाव को वे अच्छा नही समभते । 
इसीलिए धर्म पूँजीवादी राष्ट्रो का एक अग या विभागमात्र होकर रह गया है। 
ज्यो-ज्यों समय बीतता गया त्यो त्यो धर्म को बिलकुल एक निक्ृष्ट दर्जा 
मिलता गया, और धर्म तथा पूँजीवाद की मित्रता मित्रता न रहकर गुलामी 
के ताक में परिणत हो गई। इस गुलामी का नग्नचित्र, जेसा कि हम पहले बता 
चुके हे, धर्मावलम्बी दो राष्ट्रो मे युद्ध के समय खुल जाता है। उस समय 
प्रत्येक देश के पादरी अपने देश के युद्ध को न्‍्यायसगत होने का फतवा देते हे । 
अन्तर्राष्ट्रीय धर्मगुरु पोप या तो ऐसे समय चुप्पी साधकर बैठ जाते है या जब 
कभी हिमम्मत कर मुँह भी खोलते हे, तो उनके शब्द इतने द्वयर्थक होते हे कि 
उसी से उनकी गुलामी और भी स्पष्ट हो जाती है। 


८५--क्पा धर्म और समाजवाद का गठबन्धन सम्भव ?---इस सिलसिले 
में हम फिर उसी प्रइन पर पहुँचते हूँ कि यदि,धर्म इस प्रकार परिवर्तनशील है 
कि वह पहले गुलामो का पक्ष लेकर आया, फिर गुलामो के मालिको का पक्ष- 
पाती हुआ, उसके वाद उसने सामन्तवाद का और फिर पूँजीवाद का पक्ष 
लिया, तो क्या यह सम्भव नही कि धर्म उसी प्रकार युग के अनुसार सर्वेहारा 
का पक्ष लेकर आगे बढे ” अभी १९३९-४५ के सहायुद्ध के दौरान में सोवियट 
* रूस में ग्रीक गिर्जे की स्वीकृति का जो समाचार आया था, और इसी के साथ 
जो यह समाचार आण्ग था कि ग्रीक गिर्जे के प्रवान पादरियो ने उस युद्ध मे 
सोवियट रूस को अपना आशीर्वाद दिया था, उससे इस प्रच्न में और भी जोर 
आ जाता हुँ। हम पहले ही बता चुके हे कि सोवियट रूस-द्वारा ग्रीक गिर्जे की 
स्वीकृति कोई ऋ्तिकारी परिवर्तत की सूचना नही करती, वल्कि इससे यही 
सूचित होता है कि धर्म को स्वतन्त्रता देने पर भी अब वहाँ पर उसकी जड़ें 
इतनी अच्छी तरह काट दी गई हैँ कि उसके पनपने की कोई गुँजाइण नही। 
वह तो केवल दुनिया के मध्यम मत्तावरूम्बियों के प्रीत्यर्थ मात्र है। सोवियट रूस 
वल्कि समाजवाद की तह में जो इन्द्वात्मक भौतिकवादी दृष्टिकोण है उसके 
साथ धर्म की चिर-शत्रुता है, ऐसी हालूत में समाजवाद और धर्म का सामजस्य 
अकल्पनीय है । किसी मसलूहत के कारण धर्म को दिखावे के तौर पर समाज- 
वादी देश में स्वतन्त्रता दी जाय, तो दूसरी बात हु । 
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सर्वहारा वर्ग के शासन का अर्थ ही यह हूँ कि मनुष्य-द्वारा मनुष्य के शोपण 
का उच्छेद कर दिया जाय, तथा भूतपूर्व शोपक वर्ग को लुप्त कर वर्गहीन समाज 
वनाया जाय। धर्म का उद्देश्य इसके विपरीत कुछ अपवादों के अतिरिक्त 
यह रहा है कि श्ञोपण की प्रथा को कायम रक्‍्खा जाय। ऐसी हालत में धर्म औौर 
समाजवाद से हादिक मित्रता कैसे हो सकती हैं ? फिर हम बता दे कि ऊपरी 
मित्रता की बात नही हो रही है । स्पप्ट हे कि धर्म ने सम्पूर्ण रूप से अपने को 
स्थिर स्वार्थों के साथ बाँध रक्खा हैं जिस समय समाजवादी रूस की सेनाएं तेज़ी 
के साथ अपनी पितृभूमि को जर्मनो से मुक्त कर यूरोप में प्रवेण कर रही थी, 
उस समय यूरोप के सर्वप्रधान धर्मंगुरु पोप को बहुत भारी डर यह हुआ कि कही 
ऐसा न हो कि लाल सेना की अग्रगति' के साथ साथ देच्ो में समाजवादी क्रान्ति 
हो जाय, और पूँजीवादियो क्ली सम्पत्ति खतरे में पड जाय, इसलिए उन्होने 
“ईसाई सभ्यता खतरे में! का नारा देकर एक वक्तव्य प्रकाशित किया । पोप ने 
थह स्पष्ट कर दिया कि वेयक्तिक सम्पत्ति मे विश्वास ईसाई ससस्‍्क्ृति का एक 
अपरिहाय॑ अग है, और किसी भी सामयिक लाभ-हानि के विचार के वश में 
होकर ईसाइयो को इसे विपत्ति में नही डालना चाहिए। 

इस प्रकार स्पष्ट हैं कि ईसाई सस्कृति' के साथ समाजवाद का कोई 
भी समझौता नही हो सकता, फिर भी यह प्रश्न एक कॉटे की तरह उठता ही 
है कि जैसे सोवियट रूस में स्वीकृत ग्रीक गिर्जे ने सम्पूर्ण रूप से अपने को 
सोवियट पक्ष का बताया तथा प्रमाणित किया है, क्‍या वैसे दूसरे गिर्जे भी समस्त 
जगत्‌ मे समाजवाद होने पर नही कर सकते ? मानना पडेगा कि वे ऐसा कर 
सकते है । सोवियट रूस के ग्रीक गिर्जे के रवेये को देखकर हमे इसकी सम्भावना 
माननी ही पडेगी । किन्तु साथ ही यह प्रश्न उठता है कि फिर इस प्रकार धर्म 
की आवश्यकता ही क्या रहेगी ? इस उद्देश्य की सिद्धि के लिए तो विज्ञान तथा 
इन्द्दात्मक भौतिकवाद ही काफी है । सोवियट रूस में ग्रीक गिर्जे की कानूनी 
स्वीकृति का, जैसा हम बता चुके हैँ, एक उपयोग हैँ कि उसकी स्वीकृति के 
द्वारा सारी दुनिया के ऐसे लोग---जो केवल धर्म-विरोध के कारण सोवियंट के 
विरुद्ध थे--सोवियट के पक्ष में हो गये, रूस के विरुद्ध अन्तर्राष्ट्रीय युद्ध की 
सम्भावना के युग मे, इसकी बहुत बडी उपयोगिता हैँ, किन्तु जिस समय सब 
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देशो में समाजवाद स्थापित हो जायगा, उस यूग में किसको अपनी तरफ 
आकर्षित करने के लिए इस ढोग को--अधिक से अधिक कहा जाय तो इस 
व्यर्थ चीज को--सहन किया जायगा ? 

८६--विज्ञान की उन्नति के साथ धर्म की वृद्धि ?7--धर्म की जिस प्रकार 
उत्पत्ति हुई उसी से स्पष्ट हो जाता है कि धर्म किसी भी हालत मे, सर्वहारा वर्म 
तथा समाजवाद के साथ गठबन्धन तो दूर रहा, वर्तमान वैज्ञानिक युग में एक 
प्रगतिशील शक्ति नही हो सकता | धर्म की उत्पत्ति के सम्बन्ध मे हम पहले 
सुप्रसिद्ध नृतत्त्वविद्‌ सर जेम्स फ्रेजर को ही छेगे। उन्होंने बताया है कि धर्म 
का प्रारम्भ पहले-पहल मनुष्य से श्रेष्ठतर शक्ति की मामूली तथा आशिक स्वीकृति 
से होता, और वह धीरे धीरे ज्ञान की वृद्धि के साथ साथ देवशक्ति पर सम्पूर्ण 
निर्भरता की स्वीकृति में परिणत होता जाता है, मनुष्य के पहले के स्वतन्त्र 
विचरण का अज्ञात की रहस्यवादी शक्तियों के सम्मुख सम्पूर्ण आत्म-समर्पण 
के रुख मे अन्त हो जाता है ।* यदि जेम्स फ्रेजर के इस कथन का यह मतरूब 
हैं कि आदिम समाज के मनुष्यों मे किसी अति प्राकृतिक शक्ति में, आत्मा के 
अमरत्व में या ईश्वर में विश्वास नही था, और बाद को मनृष्यों में धीरे धीरे 
इन सब पचडो की उत्पत्ति हुई, तो यह ठीक हैं; किन्तु उन्होंने यह जो कहा कि 
ज्ञान-विज्ञान की वृद्धि के साथ साथ मनुष्य अपनी असहायता को अधिकाधिक 
हृदयगम करने लगा, और वह दिन ब दिन अति प्राकृतिक णक्ति के सामने घुटना 
टेकता गया, तो यह बात तथ्य के बिलकुल विपरीत है। ऐसी गलतफहमी इस 
कारण हो सकती है कि एक त्तरफ तो मनुष्य में ज्ञान-विज्ञान की उत्पत्ति होती 
गई, और दूसरी तरफ धर्म की उत्पत्ति हुई, और धर्म भी जठिलतर होते गये; 
किन्तु इन दोनो धाराओं को सम्बद्ध कर यह कहना कि वैज्ञानिक सम्मान के 
कारण धामिकता की वृद्धि हुई, इसलिए गलत हूँ कि ज्ञान-विज्ञान की वृद्धि 
आम लोगो में नही हुई, वल्कि कुछ लोगों में हुई, और धर्म का प्रचार सब लोगों 
में हुआ। जिन छोगो में ज्ञानविज्ञान की उत्पत्ति हुई, उन्त छोगो ने अपने को 
पहले के मुकाबिले मे असहाय नहीं समझा। ज्ञान-विज्ञान की उत्पत्ति के साथ- 
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साथ मनुष्य असहाय नहीं होता जा रहा है, वल्कि उसमे काल्पनिक | विच्वासों 
की कमी होकर आत्म-विव्वास की वृद्धि हो रही है। एक छोटा सा उदाहरण 
लिया जाय। रोगों के सम्बन्ध मे अज्ञान के युग में जीतछामाई और न मालूम 
कौन कौन से भूतप्रेतो की पूजा तथा गण्डा-तावीज़ के पहनने का रिवाज था, 
किन्तु ज्यो-ज्यो रोगो के सम्बन्ध में मनुष्य का ज्ञान बढता जा रहा है त्यो-त्यो 
णीतलामाई की पूजा घटती जा रही है, और यदि रूढि के रूप में मौजूद है, तो 
उसका स्थान दोयम हो गया है । पहले मनुप्य जिन चीज़ों को अज्ञात जक्तियो 
से उत्पन्न तथा परिचालित समभता था, उनको आज वह न केवल जान ही गया 
है, वल्कि उनको एक हद तक इच्छानुसार नियत्रित तथा परिचालित भी 
कर सकता है । विज्ञान का यदि कोई अर्थ है, तो यही कि मनुप्य उत्तरोत्तर 
प्रकृति पर अपना नियत्रण बढाता चला जा रहा है । मनुष्य का ज्ञान बढते वढते 
अब परमाणु की शक्ति के रहस्यो को अपने कार्य मे नियुक्त करने के सोपान 
तक आ गया है। पहले मनुष्य जिन अक्षमताओं का असहाय शिकार था, उनसे 
अब वह धीरे धीरे मुक्त होता जा रहा है। इन असहायताओं की सख्या धीरे- 
धीरे घटती जा रही हँ। ऐसी हालत में यह कहने का कया अर्थ हो सकता है 
कि मनुष्य अति प्राकृतिक गक्ति के चरणों में अधिकतर नतमस्तक होता जा 
रहा है ? वस्तुस्थिति इसके बिलकुल विपरीत है। 

८७--आत्मा की घारणा की उत्पत्ति--विज्ञान और आत्मा--वर्म की 
धारणाओ मे आत्मा की धारणा का प्रमुख स्थान है। आत्मा के सम्बन्ध में श्री 
अरविन्द, राधाकृप्णन या अन्य कोई भी आत्मावादी चाहे कितनी भी लम्बी 
चौडी वात कहे, हम जानते हे कि आत्मा की धारणा की उत्पत्ति प्राक्‌ वैज्ञानिक 
वल्कि प्राकू-सभ्यता के युग में हुई है। मृत्यु एक बहुत आम घटना है। जिसे 
हम मृत्यु भय कहते हे, वह अत्यन्त आदिम युग मे उस रूप में नहीं था। छोग 
मृत्यु को एक बिलकुल मामूली घटना--जैसे नीद को लेते हे, वेसे--समभते 
थे। कई विद्वान्‌ यह मानते हे कि जब मनुप्य में मृत्यु-मय की उत्पत्ति हुई।तमी 
: से धर्म की उत्पत्ति हुई। प्रसिद्ध रूती-लेखक एन० पोक्रवस्की मृत्यु के भय को ही 
धर्म का उत्पत्तिस्थल मानते हें । वे इस भय को मानवीय विशेषता और सो 
भी बाद के युग के मानव की विशेषता न समभकर प्राणिमात्र की विशेषता मानते 
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है । डाक्टर हेकर ने इस पर सही तौर से यह लिखा हूँ कि तब तो पशुओ में भी 
धर्म होता चाहिए था यानी उसका कोई न कोई अविकसित रूप होता, किन्तु 
चूँकि ऐसा नही है इसलिए सही कारण के लिए हमे अन्यत्र जाना पडेंगा। 


मृत्यु अवश्य एक विशेष घटना थी, किन्तु बहुत आदिम युग में बहुत कम 
लोगो को स्वाभाविक रूप से मरने की नौबत आती थी। अक्सर लोग पशुओ 
के साथ या दूसरे कबीलो के लोगो के साथ लडते हुए मारे जाते थे। यह बिलकुल 
स्वाभाविक समझा जाता था। इसके अतिरिक्त जिन लोगो को वुद्ध होने का 
मौका मिलता था, वे एक तरह से आत्महत्या करते थे अर्थात्‌ उनकी राय से 
उनके साथवाले उन्हे मार डालते थे। बात यह हैं कि समाज उन दिनो अनुत्पादक 
सदस्यों का बोभा उठाने के लिए तैयार नही था। इस प्रकार _त्यु भी स्वाभाविक | 
समभी जाती थी। इस मृत्यु को उत्सव रूप में मनाया जाता था। इसमें समाज 
की कोई हानि नही समभी जाती थी, क्योकि धाभिक रूप से उस व्यक्ति का मास 
खाया जाता था, और यह समभा जाता था कि उस व्यक्ति की गक्ति मास 
खानेवालो मे आ गई। हमे यहाँ इन प्रथाओ के व्यौरे में नही जाना है। हमे 
तो इतना ही देखना है कि जिस मानी मे आज मृत्यु का डर माना जाता है, उस 
यानी में मृत्यु के भय की उत्पत्ति बाद के समाज मे हो सकती थी। उत्पादन के 
साधनों में उन्नति के साथ साथ बूढो तथा अपाहिजो को मारकर खा जाने की 
प्रथा का अन्त हुआ और उन्हें शान्ति से मरते दिया जाने रूगा। स्मरण रहे, 
शान्ति शब्द का प्रयोग हम आज के अर्थो मे कर रहे हे, नही तो अत्यन्त आदिम 
युग में बूडों के खा जाने की प्रथा जब थी, तव भी बुड़ढे बडी भान्ति से मरते 
थे। क्रोपाटकिन ने अपनी रचनाओं में इसके उदाहरण दिये हे कि ऐसी 
जातियाँ जीवित पाईं गई हूँ जिनमे यह प्रथा प्रचलित होने पर भी वहाँ के 
बुड़ढे बडी खुशी से मरते थे, बल्कि हाथ-पैर वेकाम हो जाने पर वे खुद ही अपने 
लोगो को बुलाकर यह कहते थे कि साथियो, अब मेरा जाने का समय हो गया। 


लोग जब आमतौर से स्वाभाविक रूप से मरते लगे तभी लोगो मे मृत्यु 
के सम्बन्ध में अथवा मृत व्यक्ति ओर जीवित व्यक्ति के प्रभेद के सम्बन्ध में 
कोतूहल उत्पन्न होने लगा। एक वात तो यह साफ मालम देती थी कि मुर्दे मे 
इवास नही चलती । इसी इवास न चलते के साथ आत्मा की धारणा आदि की 
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कैसे उत्पत्ति हुई, इसका भाषा-विज्ञान की.दृष्टि से सर एडवर्ड वी० टाइलर 
ने बहुत सुन्दर उद्घाटन किया है। वे कहते हे 'ब्वासों के छिप में आत्मा की 
धारणा को हम सेमेटिक तथा आये गद्द-भास्त्र के जरिये अनुसरण कर जगत्‌ के 
दर्शनजास्त्रो की मुख्य धराओ तक पहुँच सकते हे। इब्रानी में श्वास के अर्थ में 
जीवन, आत्मा, मन, प्राणी सभी आते हे । सस्कृत आत्मन्‌ तथा प्राण ग्रीक 3ए- 
७१6 तथा 'शाण78, लैटिन 6तएगप5,.. क्‍या, शुआवाए5. का 
यही इतिहास है। स्‍लेव डूच जब्द मे भी ज्वास से आत्मा अर्थ की उत्पत्ति 
हुई हैँ। जिप्सियो की बोल-चाल में यही णब्द डूक के रूप में श्वास, आत्मा 
तथा प्रेतवाचक है । जर्मन गाइस्ट (मन) णब्द और अँगरेज़ी गोस्ट (४0०५) 
शब्द, बहुत सम्भव है, मौलिक अर्थ मे गायद एक ही हो ।”* इससे स्पष्ट है कि 
जिस आत्मा पर धामिको को इतना नाज़ है, वह्‌ करीब करीव असभ्य मानव 
का एक कुसस्कारमात्र था। अब उसी कुसस्कार को नाना प्रकार का रूप देकर 
किस प्रकार सुन्दर सुन्दर दर्शनशास्त्र बने हे, यह द्रष्टव्य है । यह मानव-जाति 
का दुर्भाग्य है, और इस दुर्भाग्य के लिए शासकवर्गो का वर्गस्वार्थ ज़िम्मेदार 
है कि इस प्राय आदिम कुसस्कार को आगे चलकर खत्म कर देने के वजाय 
शासक वर्ग से सम्बद्ध विद्वानों तथा दाशनिको ने बरावर इस कुसस्कार को 
जटिलतर बनाकर लोगो के सामने सत्य के रूप मे पेश किया। अवश्य ही समाज- 
वाद इस प्रकार के कुसस्कारो के साथ कोई समभौता नही कर सकता। 
अध्यापक नेग्रोवस्की के प्रयोगो के बाद आत्मावाले सस्कार का बिलकुल अन्त 
हो जाना चाहिए, और लोगो को यह समझ लेना चाहिए कि जीवन सम्पूर्णहूप 
से एक भौतिक प्रक्रिया है, उसमे कोई भूतेतर रहस्य नही है । यदि कोई रहस्य 
अब भी हुँ, तो वह हमारे ज्ञान की कमी के कारण है, और ज्यो ज्यों हमारे ज्ञान 
में वद्धि होती जाथगी त्यो त्यो इस रहस्य में कमी होती जायगी । हमने आत्मा- 
सम्बधी धारणा का जो अत्यन्त सक्षिप्त इतिहास दिया, उससे यह स्पष्ट हो गया 
कि आत्मा की धारणा के साथ विज्ञान पर अवलरूम्बित समाजवाद का कोई भी 
समभौता नहीं हो सकता । 

८८--धर्म की उत्पत्ति पर एंगेल्स--धर्म की उत्पत्ति के सम्बंध में एगेल्स 
का मत सर्वा ग सुन्दर है । उन्होने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक एठी-ड्यूरिंग में इस सम्बंध 
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में अपना वक्तव्य दिया है । फेजर आदि ने जैसे धर्म को केवल प्रकृति के साथ 
मनुष्य के सम्बन्ध से ही प्राप्त करने की चेष्टा की है, वैसी एकदेगीय चेष्टा 
न कर एगेल्स ने उसको प्रत्येक सम्भव पहल से समभने की चेष्टा की हूँ। 
माक्‍्संवादी साहित्य में एगेल्स का यह विवेचन अत्यन्त सुन्दर होने के कारण 
हम इसे यहाँ उद्धृत करते हे। 

वे लिखते है “मनुष्य के दैनिक जीवन पर जो वाहरी जक्तियाँ नियत्रण रखती 
है, उन्ही का मनुष्य के मन मे जो काल्पनिकतापूर्ण प्रतिफछन होता है--उसमे 
जागतिक शक्तियाँ अति प्राकृतिक रूप धारण करती हे--यही धर्म है। इतिहास 
के प्रारम्भ मे केवल प्रकृति शक्तियाँ ही कथित रूप से मनुष्य के मन में प्रति- 
फलित हुआ करती थी, किन्तु आगे के विकास के दौरान मे जागतिक णक्ततियाँ 
विभिन्न जातियो मे बदुविध तया विभिन्नरूप से मूर्ते हो गई । तुलनात्मक पुराण 
(7770० 0९89) ने पहलेवाली प्रक्रिया को, कम से कम एन्डो-पुराण यूरो- 
पीय जातियों के क्षेत्रों मे, भारतीय वेदो मे उनकी उत्पत्ति तक पता लगाया है, 
और भारतीयो, पारसियो, ग्रीको, रोमनों, जर्मगो तथा--जहाँ तक उपादान 
उपलब्ध हे--केल्टो, लियुवानियों, स्‍लावो में इनका अनुसरण किया गया है। 
किन्तु मनुष्य के इतिहास में प्रकृति की जक्तियों के साथ साथ सामाजिक 
शक्तियाँ भी इस क्षेत्र में क्रियाशील होने लगती हे। शुरू शुरू में ये गक्तियाँ 
मनुष्य के निकट समान रूप से वाहरी और समान रूप से अव्यास्येय ज्ञात होती 
है जो उन पर प्रकृति की गक्तियो की तरह जबवर्देस्ती गरासन करते हे। काल्प- 
निकता पूर्णह्प से शक्तियों को मूर्य करने की प्रक्रिया में पहले केवल प्रकृति 
की रहस्यमयी शक्तियाँ ही प्रतिफलित होती थी, किन्तु इस बिन्दु पर आकर 
यह प्रक्रिया सामाजिक गुणयुक्‍त हो जाती है, और इतिहास की गक्ततियों के रूप में 
भी वे हो जाती है ।” विकास की और भी अगली मज़िल में असस्य देवतानों 








* बाद की मजिल में देवताओं को यह जो दोहरा चरित्र प्राप्त हो जानता हईं, 
उसे तुलनात्मक पुराण-विद्या नही पकड पाती । वह उनके उसी रूप पर ध्यान 
देती हैँ जिसमे ये देवता केवल प्रकृति की झवितियों के रूप में ही दष्टिगोचर होते 
है, यद्यपि उनके सही दोहरे चरित्र को न समझ पाने के कारण ही प्ुराण- 
विद्या में गडवड़ी दुृष्टिगोचर होती हूँ । इस प्रकार जर्मन कवीलों में प्राचीन 
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के प्राकृतिक तथा सामाजिक गुण एक सर्वेगक्तिमान्‌ ईव्वर में रूपान्तरित हो जाते 
है। यह ईश्वर स्वय काल्पनिक मनुष्य का एक प्रतिफलित रूपमात्र हुँ । इसी प्रकार 
से एकेब्वरवाद की उत्पत्ति हुई जो ऐतिहासिक रूप से बाद के ग्रीको के इतरी- 
कृत दर्शनश्ञास्त्र की आखिरी उपज थी, और जो केवल यहूदियों के ही जातीय 
ईश्वर जिहोवा में मूर्त हो गये । इस सुविधाजनक, व्यवहार॒योग्य तथा नमनीय 
रूप मे मनुष्य पर प्रभुत्व करनेवाली उन बाहरी प्राकृतिक तथा सामाजिक 
शक्तियों के साथ मनुष्य के सम्बधों के भावुकता पूर्ण रूप मे धर्म तव तक रह सकता 
हैं जव तक मनुष्य इन जक्तियो के अधीन रहे । हमने एक वार से अधिक यह देखा 
है कि मौजूदा पूँजीवादी समाज में मनृष्य पर उन आथिक अवस्थाओ का--उन्ही 
के बनाये हुए उत्पादन के साधनों का प्रभुत्व रहता है, मानो वे कोई बाहरी 
शक्ति है। इस प्रकार धामिक प्रत्यावर्तेन-क्रिया (#९९४ 2८॥07 ) का वास्त- 
विक आधार मौजूद रहता हूँ, और उसी के साथ स्वय धाभिक क्रिया भी मौजूद 
रहती है। यद्यपि पूँजीवादी अर्थशास्त्र ने वाहरी गक्तियो-द्वारा इस प्रभुत्व के कारण 
गत आधार कुछ अन्तद्‌ ष्टि उत्पन्न कर दी है, किन्तु फिर भी इससे कोई विशेष 
फर्क नही आता। न तो पूँजीवादी अर्थगास्त्र आमतौर से अर्थलकटो को रोक 
सकता है, और न वह वेयक्तिक रूप से एक एक पूँजीपति को उन हानियो, डूबे 
हुए रुपयो तथा दिवालियापन से ही बचा सकता है, न वह वेयक्तिक रूप से 
एक एक मजदूर को बेकारी तथा अभाव से ही बचा सकता हूँ । अब भी यह सच 

है कि मनुष्य चाहता कुछ और है, और ईइ्वर (अर्थात्‌ पूँजीवादी उत्पादनपद्धति 

की बाहरी शक्तियाँ) करता कुछ और हूँ। केवल ज्ञान, चाहे वह पूँजीवादी अर्थ 

विज्ञान से कही आगे और कही अधिक गया हो, सामाजिक शक्तियो को समाज 

के नियत्रण मे लाने के लिए यथेष्ट नही है। इसके लिए सर्वोपरि जरूरी बात 

है समाज की ओर से क्रिपा। जब यह क्रिया की जा चुकी है, और जब समाज 

ने उत्पादन के तमाम साधनों पर कब्जा कर एक योजनात्मक आधार पर उनका 


ताडिक रणदेवता टीर (79४), प्राचीन उच्च जर्मन जिजो (270), ग्रीक 
ज्यूइस, लैटिन ज्यूपिटर (जो द्युपितर के लिए है), दूसरे जमेन कबीलो मे ऐर, 
इओर, ग्रीक ऐरिस तथा लैटिन मार्स के साथ एक हे ।  (एगेल्स का नोट ) 
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व्यवहार शुरू किया हैं, तब स्पष्ट हैँ कि उसने अपने को तया अपने सदस्थों को 
उस वन्धन से मुक्त कर लिया है जो उन्ही के द्वारा निरमित उत्पादन के साधनों 
के ही बन्चन हे, किन्तु जो अब उनके मुकाबिले में एक अनिवार्य 'वाहरी भक्ति 
के रूप मे उनके सामने आता है। इसलिए उस समय जब कि मनुष्य केवरू 
प्रस्ताव ही करके नहीं रह जाता हूं, वल्कि वह उस प्रस्ताव को अन्जाम भी 
देता है, तभी धर्म मे जो अन्तिम बाहरी गक्ति प्रतिफलित होती है, उसका 
विलोम हो सकेगा, और उसके साथ ही धामिक प्रतिफलन भी सरल कारण से 
लुप्त हो जायगा। प्रतिफलन के लिए कुछ रहेगा ही नहीं।” 

८९--धर्भ पर साकर्स--माक्स ने सामग्रियों के चरित्र का। उदघाटन करते 
हुए--उपमा के रूप में बताया हूँ कि धर्म में बुनो की सृष्टि कैसे होती हैं, 
“तुलना करने के लिए हमें धामिक जगत से कोहरो से आवृत क्षेत्रों का आक्षय 
केला पडेगा। इस प्रक्रिया में मनुष्य के दिमाग की उपज जीवन से युक्त स्वतत्र 
अस्तित्वों के रूप मे मालूम पड़ती है, और मालूम पडता हैँ कि वे बुत या 
अस्तित्व एक दूसरे से तथा मानव-जाति से सम्बद्ध हे।/” 

९०--मार्क्स एगेल्स के साथ हकक्‍्सले के सत की तुलना--मा्र्स तथा एगेन्स 
के विश्लेषण के अनुसार धर्म के दो मूलगत आधार हे, एक प्रकृति और 
मनुष्य का सम्बन्ध, जिसमे मनुष्य प्रकृति को ठीक तरीके से समझ ने पाकर 
उस पर अतिप्राकृतिकता का आरोप करता है तया उसझो मूर्च करके भूत प्रेत, 
यक्ष-किन्चर, देवी-देवता, ईब्वर, अरछा, फरिव्ता के रूप में देसता है, दुसरा 
मनुष्य के साथ सामाजिक घवक्तियों का सम्बन्ध अर्थात्‌ उसी के बनाये हए 
उत्पादन के साधनों के साथ उसका सम्बन्ध है। हक्‍पले (जिनका विस्तृत मत 
हम जा उद्वृत करेगे) भी यह मानते है कि पहदे-पहल जादू-सम्बन्धी विचारों 
का प्रयोग खाद्य प्राप्ति के डिए तथा बुद्ध में विजय जे लिए शोता था, जोर 
कही बाद को चलकर ध्यफ्तियत सुझ्ति के छिए होने लगा। हृउसरे से यह भी 
लिखा हैं कि धर्म मनुष्य के ऊपर प्राय टाउनेवाल्ी विश्य-नाम्बन्धी ((057:0), 


£ तथा लताड दा इपभत प्रा का ओफ बल: रण शनरिीडज तल >+ :: साथ सम 3 222 
सामाजिक नध्य दसास्वक्ञ ने समय मे॑ आनजदा साह्लदा का नगथ सम रा 
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हे 
रूप में ध्ययत टोता है। यह समक्दौता उनके सामते पदना छेवजर हो सज्य+ 
रूपए भ्‌ जयत एणि। है ] ५4१५ +६+३ जमा ता उनंटा सार इंडया दृधाणर डे सार 
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है, उन पर जीत पाकर हो सकता है, उनसे पलायन के रूप में हो सकता है या 
सही अर्थ में समझौते के रूप मे हो सकता है। इन्ही विभिन्न कारणों की क्रिया- 
गीलता के कारण धर्म के विभिन्न रूप हो गये।'* इस प्रकार हकक्‍्पले भी मास, 
एगेल्स की तरह यह मानते हे कि बाहरी गक्तियों के साथ समभौते के रूप मे 
जो कल्पित मत गुृहीत होता हैँ वह धर्म का रूप धारण करता है। हक्सले के 
मत मे जो कमी हूँ उसे वे इस प्रकार कहते है मानों बाहरी शक्तियों के साथ 
यह समभोौता सज्ञानहप से किया गया है जब कि वस्तुस्विति इसके बिलकुल 
विपरीत है। इसलिए एगेल्स-द्वारा व्यवहृत प्रतिफलन शब्द अधिक उपयुक्त तया 
तथ्यानुयायी है। 

९१---विज्ञान की उन्नति के साथ धर्म का एक फेफझड़ा नष्ट--प्रकृति के 
साथ मनृष्य के सम्बन्द का ऊलजलूल प्रतिफलन तो उसी समय बन्द होने लगता 
है जब विज्ञान की उन्नति होने लगती हैं । जो अब तक रहस्यावृत होने के कारण 
भय तथा सम्मान-भाजन होता था, वह अब दिन की रोशनी में स्पष्ट होने लूगता 
है। इस प्रकार धर्म का एक फेफडा तो विज्ञान से नष्ट हो जाता है। रहा यह 
कि जो चेष्टा कुछ वुर्जुआ वैज्ञानिकों की ओर से निरन्तर जारी हैँ कि विज्ञान के 
ही सहारे धर्म के लुंजपुंज शरीर को मनुष्य के हृदय-सिंहासन पर बैठा रक्‍्खा 
जाय, उसकी पोल यह है कि कुछ बातो में विज्ञान की पैठ अभी यथेप्ट नही 
हु--यचपि यह पैठ नित्य बढती जा रही है, इसलिए कुछ ऐसी बाते आ पडती हे 
जो साधारण नियम के दायरे से कुछ पृथक ज्ञात होती हेँ। इन्ही को आश्रय 
बनाकर यह कहने का दावा किया जाता है कि विज्ञान के नियमो से परे भी 
कुछ है, और वह कभी विज्ञान या गणित की पकड में नही जा सकता। जब 
तक इन विषयों में ज्ञान और अधिक नहीं हो जाता तब तक इन वैज्ञानिको 
के गुमराह करनेवाले ये हथकडे कुछ न कुछ चलते ही रहेगे, किन्तु जैसा विज्ञान 
में हमेशा हुआ है कि अथिक तथ्य ज्ञात होते ही धर्म को अपने गढो को 
छोडकर पीछे हटना पडा है, वैसा आगे भी होता रहेगा । हम इस विषय 
पर आगे चलकर और भी विस्तार के साथ विचार करेगे। 
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९२--बैज्ञानिक समाणशास्त्र से धर्म का दूसरा फेफड़ा खत्स--धर्म के आधार- 
स्वरूप जो दूसरी बात है यानी समाज की उत्पादनशक्तियाँ, उनके सम्बन्ध 
में तो हम बार बार कह चुके हे कि ज्यो ही मनुष्य समाज की गति का उद्घा- 
टन कर उनके सहारे चलने लगेगा अर्थात्‌ ज्यों ही मनृष्य समाज की गति को 
जानकर उस ज्ञान का उपयोग आगे के समाज-गठन में करेगा त्योही धर्म का 
यह भी फेफडा नष्ट हो जायगा। दूसरे शब्दों में माक्संवादी समाजश्ञास्त्र का 
ज्ञान--केवल ज्ञान नही, साथ ही उसका प्रयोग मनुष्य-जाति को' अपनी कमजोरी 
के इस पहल से बिलकुल मुक्त कर देगा। प्रयोगात्मक रूप से सोवियट रूस 
मे यह देख लिया गया कि जिन आथिक सकटो को पूजीवादी समाज प्रति 
दस साल में आनेवाली एक देवी विपत्ति के रूप मे समझता था, सोवियट 
नेताओ के गास्प्लेनो के कारण उनका बिलकुल अन्त हो गया। इसी प्रकार समाज 
की अन्य बहुत सी बुराइयाँ, जैसे वेश्यावुत्ति जिसे एक आवश्यक बुराई बताया 
गया है (और यही वर्टेन्ड रसेल ऐसे बुर्जुआ विद्वानों के दिवालियेपन को 
सूचित करता है), सोवियट रूस में नियत्रण मे छा दी गई है, और करीब 
करीब उसका अन्त हो चुका है। ब्यौरे मे जाने की आवश्यकता नही। इस प्रकार 
की बहुत सी कथित रूप से अव्यक्त सामाजिक शक्तियों तथा समस्याओ को 
आज बहुत अच्छी तरह समाजवादी नेताओ ने समझ लिया हें। इस प्रकार इस 
क्षेत्र में रहस्यवाद के कारण जिन शून्य स्थानों की (५४४८८८॥7) सृष्टि 
हुई थी, अब उनके लुप्त हो जाने के कारण धर्म के लिए उनके दराजों में पैठकर 
रहने की गुंजाइश नही रही। फिर भी पूजीवादी देशो में अभी तक सामाजिक 
शक्तियाँ रहस्यावृत समभी जाने के कारण उनमे धर्म की गुजाइश रहेगी, 
किन्तु अखिल विश्व मे समाजवाद की स्थापना होने के साथ साथ इस पहल 
का बिलकुल अन्त हो जायगा। 

९३--धर्मे के सम्बन्ध में हकक्‍सले--हम अपनी आलोचना मे कई 
बार हकक्‍सले का उल्लेख कर चुके हे। जूलियन हक्सले का आधुनिक वैजानिकों 
मे एक विशेष स्थान है। उन्होने एक लेख-सग्रह प्रकाशित किया हूँ। 
इसमें दृश्यगत समस्या के रूप में धर्म नामक एक बहुत महत्त्वपूर्ण लेख है। 
इस लेख को पढ़ने से ज्ञात होता हैं कि वे किस प्रकार प्रचलित विचारों 
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से अपने वैज्ञानिक प्राण का छुटकारा करा लेने के लिए फडफडा रहे हे। इस 
चेष्टा में वे सफल नही रहे हैँ, फिर भी उन्होने यत्रतत्र जो मन्तव्य किये हैं 
उनसे एगेल्स के धर्म-सम्बन्धी मत का समर्थन किस प्रकार होता है, यह द्र॒प्टव्य 
है। वे लिखते हें कि ईश्वर की धारणा अपनी उपयोगिता की सीमा को पार 
कर चुकी हैँ, आगे इसका विकास सम्भव नहीं। धर्म का भार सँभालने के 
लिए मनष्य ने अतिप्राकृतिक शक्तियो की सृष्टि की थी। अस्पष्ट ऐन्द्रजालिक 
शक्ति युक्त माना (//४॥9 ) से व्यक्ति भूत, प्रेत, इत्यादि, भूत-ओ्रेतों से ही 
देवी-देवता, देवी-देवता से ईश्वर, इस प्रकार मोटे तौर पर विकास चलता गया। 
देवतागण विकास की एक खास मजिल मे ज़रूरी तथा उपयोगी हेँ। मनुष्य के 
लिए देवताओ के उपयोगी होने के लिए तीन बाते जरूरी हे। वाह्म जगत्‌ की 
विपत्तियों को इतना कम समझा गया हो कि यह न मालूम हो कि वे 
प्राकृतिक शक्तियाँ हे, और वे अनियत्रित हो, जिससे रहस्यजनक रूप से भय 
उत्पन्न कर सके, साधारण जीवन की असहायता इतनी अधिक हो कि इस जीवन 
में किसी प्रकार तरक्की में विश्वास सम्भव न हो, तव उस हालत में सामा- 
जिक जीवन नही, ईश्वर ही जरूरी पछायन यत्र दे सकता है। अब भी 
ऐन्द्रजालिक शक्ति में विश्वास होगा, यद्यपि वह सूक्ष्म या उदात्तीकृत रूप 
मे होगा, और साथ ही मनुष्य-द्वारा अपने मन की खोज इतनी बढी हुई 
न हो कि वह अपने 5प्री०0०८८४० और 70 की अचेतन गक्तियो को 
इस प्रकार प्रसारित तथा मूर्त न कर सके मानों वे उससे बाहरी कोई 
अस्तित्व हो। प्राकृतिक विज्ञान, तकंशास्त्र और मनोविज्ञान की प्रगति हमे 
ऐसी जगह ले आई हैँ कि ईश्वर का मानना अब उपयोगी नही है। प्राकृतिक 
विज्ञान ने ईश्वर को बहुत ही दूर ढकेल दिया है, और उसका यदि कोई काम 
रह सकता है, तो यह कि अब ईश्वर शासक और अधिनायक के रूप मे समाप्त 
होकर केवल एक प्रथम कारण या अस्पष्ट आमसिद्धान्त के रूप मे हो गया है। 
(सर जेम्स जिन्स इत्यादि इसी रूप मे ईइवर का प्रतिपादन करते हे--ले० ) 
अब यह समझ लिया गया है कि इन्द्रजाल का सिद्धान्त एक भूठा सिद्धान्त है, 
और यह भी समझ लिया गया हैँ कि नियत्रण विज्ञान तथा उसके प्रयोग के 
द्वारा प्राप्त होगा, और अब त्यागमूलक अनुष्ठान तथा दरख्वास्त के रूप में 
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प्रार्थना का कोई अर्थ नही रह गया है।. ईइ्वरवादमूलक विश्वास प्रकृति में 
मनुष्य के अपने विचारों तथा भावनाओ के प्रसरण से' उत्पन्न होते हैं। यह 
अव्यक्तिगत घटनाओका मूर्तेरूप है। .. देवी देवताओ, फरिश्तो, दैत्यों, भूतो 
तथा अन्य आध्यात्मिक नाचीजो के साथ ईश्वर भी एक मनुष्योत्पादित सामग्री 
है, जो अनिवार्य रूप से बाहरी परिस्थिति के सम्बन्ध में मनुष्य के अज्ञान तथा 
असहायता से उत्पन्न हुई है। अज्ञान की जगह पर ज्ञान के आ जाने से तथा 
वास्तविक रूप से नियत्रण की वृद्धि हो जाने के कारण और साथ ही विचारो में 
यह बात मान छी जाने के कारण कि नियत्रण सम्भव है ईइवर उसी प्रकार 
खतम होता जा रहा है, जैसे उसके पहले शैतान, प्राचीन जगत्‌ के देवी देवता, 
और स्थानीय भूत-प्रेत तथा यक्ष आदि खत्म हो गये... । यह बात अब छोगो की 
समझ में आने लगी हूँ कि गरीबी, गुलामी, स्वास्थ्यहीनता, सामाजिक कष्ट, 
लोकतत्र, राजतत्र या राजनैतिक या आथिक पद्धति किसी देवी क्रिया के अनि- 
वार हिस्से नही है, हमारी इच्छा के मुताबिक उत्तका नियत्रण उसी प्रकार होना 
चाहिए जिस प्रकार रसायनशास्त्र यः विद्युत॒शास्त्र मे वस्तुओं का नियत्रण 
किया जाता है। .. पाइचात्य की परम्परागत उन्नति प्राकृतिक धामिक पद्धतियों 
के पतन के कारणों का विश्लेषण करने पर यह वात बिलकुल स्पप्ट हो गई 
हैं कि यदि इतिहास को पीछे की ओर नही लछौटना हैँ तो धर्म का पतन अनि- 
वार्य है, क्योकि हमारे ज्ञान तथा नियत्रण में वृद्धि के कारण मनुष्य की बाह्य 
'परिस्थितियो में अज्ञान और भय की कमी हो गई, तथा यत्र, अनाज की उत्पत्ति, 
'पदार्थ-विज्ञात और रसायन के आविष्कार एवं रोग़-कीटाणु आदि के आविष्कार 
से धर्म के लिए गुंजाइश नही रह गई हँ। जब तक ये है, ओर विज्ञान तथा 
यत्र विद्या अन्धकार युग मे लौट नही जाती तब तक धर्म के पतन की यह प्रवृत्ति 


कायम रहेगी।” मजे की वात हैँ कि हकक्‍सले इस प्रकार के विचार रखते हुए 
भी अन्त तक किसी न किसी प्रकार के धर्म के पक्ष से अपनी राय देते हैं। इसको 
क्या कहा जाय ? जासकवर्ग के कुसस्कारों के प्रति रियायत या वैज्ञानिक 
साहस की कमी ? स्मरण रहे कि इस सम्बन्ध में केवल हक्‍्सले ही उच्छवृत्ति- 
वाद का परिचय नहीं देते, वल्कि बहुत से अन्य वुर्जुआ लेखक तथा विचार नेता 
अपने विचारों के द्वारा जिन उपसहारो पर पहुँचते हे, उनसे कार्यरूप में कुछ 
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अलग ही वातो का प्रचार करते हें। यह दुरगायन एक तरफ तो नवीन विचारों 
की अनिवायंता तथा दूसरी तरफ इस वर्ग की छ्वासगीलता को सूचित करता हैं। 

९४--फ्रायड के अनुसार धर्म एक अआआान्ति--विश्व विस्यात मनोवैज्ञानिक 
फ्रायड विलकुल दूसरे ही यानी केवल मनोवैज्ञानिक दृष्टिकोण से धर्म की आलो- 
चना कर अपनी एक अरान्ति का भविष्य' नामक पुस्तक में यह दिखाते हे कि 
सभी धर्म अआ्रान्तिमूलक हे। उनका कथन कुछ यो हूँ कि मनुप्य की प्रकृति कुछ 
ऐसी है कि विभिन्न जातियाँ अनिवाये रूप से धामिक विश्वास प्राप्त कर लेती 
है । उनका स्पष्ट ही यह कहना है कि यह विव्वास भ्रान्तिमय है, इसलिए 
उनके सामने कोई भविष्य नही है। डाक्टर फ्रायड का यह कहना है कि यदि 
बौद्धिक रूप से धर्म की उपकारिता समझ में आ जावे, तो उससे काम नही 
चलने का क्योकि उससे अभीष्ट असर जाता रहेगा। धर्म में लोगो से यह कहा 
जाता है कि वे उसके सिद्धान्तो पर इन कारणो से विश्वास करे---., एक तो इस- 
लिए कि हमारे बाप-दादे उन पर विश्वास करते थे, दूसरे इसलिए कि ये विश्वास 
अत्यन्त प्राचीन युग से होते चले आये हे, तीसरे यह कि उनके सही होने के 
सम्बन्ध मे हम कोई प्रश्न ही न उठावे। कहना न होगा कि ये तीचो बाते ऐसी 
है जिन्हे कोई भी बुद्धिमान्‌ स्वीकार नही कर सकता। फ्रायड भी धर्म के मूल- 
भूत तर्को को पेश करने के बाद एक एक करके उनकी आलोचना कर इसी 
नतीजे पर पहुँचते हे। फ्रायड ऐसे माक्सवाद से शून्य व्यक्ति भी इस वात का 
अनुभव किये बिना नही रह सके कि धर्म मे एक वर्गे-विशेष का कल्याण है। 
केवल यही नही है, उन्होने यह भी अनुभव किया कि धर्म में दूसरे वर्ग का 
दमन है। फ्रायड के शब्दों मे सभी आधुनिक सस्क्ृतियो का सही हाल है। 
इसलिए. यह बात समझ में आती हैं कि ये दमित श्रेणियाँ इस सस्क्ृति की 
तरफ से फिर जायेंगी--एक ऐसी सस्क्ृति जिसका वे अपने श्रम के द्वारा' निर्माण 
करते हे, किन्तु जिसकी नियामतो पर उनका कोई हिस्सा नहीं है।यह 
कहने की जरूरत नही कि जिस सस्कृति मे एक बहुत वडी सख्या असन्तुष्ट रह जाती 
है, और जिसके विरुद्ध विद्रोह करने के लिए वे दिन ब-दिन उन्मुख हो रहे है 
उसके सामने न तो कोई भविष्य है और न होना ही चाहिए।'* साथ 
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ही डाक्टर फ्रायड इस नतीजे पर पहुँचते हे कि यदि एक पुशत को धाभिक 
कुसस्कारों से मुक्त रखकर शिक्षित किया जाय, तो उसका नतीजा बहुत 
अच्छा ही होगा, क्योकि उनके मतानूसार धारमिक रूप से किये गये अवैज्ञानिक 
निषेधो से बच्चो के मानसिक स्वास्थ्य पर बुरा असर पडता हूँ। वे तो यहाँ तक 
कहते हे कि आमतौर से जो लोग दुर्बल चित्त होते हे उन्ही पर धामिक विधि- 
निषेधों का प्रभाव पडता है। स्ट्रेची ने इस कथन पर टीका करते हुए ठीक 
ही लिखा हैँ कि मार्क्स ने जो धर्म को अफीम बताया हैँ, उस कथन में और 
फ्रायड के मत में समता हूँ, किन्तु स्ट्रेची ने जो बात नहीं कही, किन्तु कही 
जा सकती थी, वह यह है कि फ्रायड इस बात को केवल व्यक्ति की दृष्टि से देखते 
है, किन्तु मार्क्स इसको सारे वर्ग बल्कि वर्गो की दृष्टि से देखकर कहते हे। 
९५--फ्रायड विज्ञान को धर्म से श्रेष्ठ मानते हे--फ्रायड ने अपनी दूसरी 
प्रसिद्ध पुस्तक 'टोटम और टावू” में भी धर्म की आलोचना की हैँ। वे उसमे कहते 
हूँ कि मनुष्य के विश्वासों का पहला सोपान &7777800 या पशु-पक्षी-वृक्ष 
शतीकवादी होता है। इसके बाद क्रमश धाभिक और वैज्ञानिक सोपान आते 
हैं। इन सेपानो मे हम विचारो की सर्वेशक्तिमत्ता का अनुसरण कर सकते 
है । पहले सोपान में मनुष्य अपने ऊपर सर्वशक्तिमत्ता का आरोप करता हूँ। 
धामिक सोपान मे वह देवताओ पर सर्वशक्तिमत्ता का आरोप करता है, किन्तु 
गम्भीरता के साथ वह अपने हाथो से इस शक्ति को जाने नहीं देता, क्योकि 
वह अपने लिए देवताओ को किसी न किसी प्रकार से अपने हित के अनुकूल 
अभावित करने का काम सुरक्षित रखता हूँ। जीवन के प्रति वेज्ञानिक रुख में 
मनुष्य की सर्वेशक्तिमत्ता के लिए कोई जगह नही छूटती। उसने अपनी छ्षुद्रता 
स्वीकार कर ली हैँ, और मृत्यु तथा तमाम प्राकृतिक आवश्यकताओ के निकट 
समर्पण कर दिया है। फिर भी मानवीय भावना मे, जो कि वास्तविकता 
के नियमों के ऊपर शासन करती है, निर्मरता के रूप मे विचार की सर्वेशक्ति- 
मत्ता के आदिम विश्वास का कुछ न कुछ अब भी वाकी रहता है ।* इस विष्ले- 
षण के सम्बन्ध में इतना ही वक्‍तव्य है कि फ्रायड ने विचार की सर्वश्क्तिमत्ता- 
वाली जो बात कही है, वह एक अजीव शब्दावली है। उससे विचारो के परिष्करण 
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मे कोई सहायता नही मिली। वेज्ञानिक सोपान के सम्बन्ध में उन्होंने जो यह कहा 
है कि मनुष्य तमाम प्राकृतिक आवश्यकताओ के निकट आत्म-समर्पण कर देता 
है, इसका अर्थ समझना कठिन है । सच तो यह हैँ कि विज्ञान के सहारे ही (और 
विज्ञान मनुष्य-द्वारा निमित है) मनुष्य अपनी शक्ति का असली अनुभव करता 
है। भिर भी यह द्र॒ष्टव्य हैं कि इस पुस्तक में भी फ्रायड ने धाभिक यूग को 
वैज्ञानिक युग से निम्नकोटि का माना है। दूसरे अब्दों मे फ्रायड के मतानुसार 
धर्म के मुकाविले विज्ञान ही श्रेयस्कर हैं। 


एगेल्स की विडलेपण, की तुलना मे फ्रायड का विश्लेषण अपूर्ण तथा एक- 
देशीय है। फ्रायड जिस प्रकार से चीजो को केवल मनोवैज्ञानिक दृष्टि से देखते 
है, वह पूर्ण नही कहला सकता। माक्सवाद न केवल किसी वात का विदलेषण 
मनोवैज्ञानिक सतह पर करता है, वल्कि उससे भी गहराई तक आथिक्‌, सामाजिक 
सतह तक अपनी सर्चेछाइट डालता है। फिर भी फ्रायड ऐसे विव्वविसत्यात 
मनोवैज्ञानिक का धर्म के सम्बन्ध में क्‍या मत है, यह अपनी जगह पर बहुत 
भारी महत्त्व रखता है। 


९६--धर्मोत्पत्ति-सम्बन्धी यौन सिद्धान्त--धर्म की उत्पत्ति के सम्बन्ध में 
और भी बहुत से सिद्धान्त हैं जिनका विस्तार के साथ उल्लेख हमने धर्म-सम्बन्धी 
अपनी प्रकाण्ड पुस्तक मे किया है। यहाँ केवल उनको गिनाया ही जा सकता हूँ। 
कुछ लोग धर्म को सेक्‍स या यौन इच्छा से उत्पन्न मानते हें। उदाहरणार्थ 
ब्रीफोल (87॥#40६४) नामक एक लेखक थह कह जाते हैँ कि व्यावहारिक रूप 
से सभी धर्मो मे यौन इच्छा की अभिव्यक्ति है। प्रत्येक देश के आदिम इतिहास 
मे योनि-पूजा तथा लिग-पूजा का प्रमाण मिलता है। ऋग्वेद में शिइ्न देवों का 
जो उल्लेख है, उससे ज्ञात होता हैँ कि ऋग्वैदिक यूग में भी शिश्नपूजक मौजूद 
थे । मोहनजोदडो की सभ्यता मे भी लिंग पूजा का परिचय मिलता है। इसी 
प्रकार मिस्र, क्रीट, जापान, नवगायना,पोलिनेशिया और दक्षिण अमेरिका--सक्षेप 
में सभी देशो में लिग पूजा का परिचय मिलता है| भारतवर्ष में तो यह पूजा- 
प्रणाली इस समय भी मौजूद है। ब्रीफोल का कहना है कि सस्क्ृति के आदिम- 
तम रूप में चाहे वह आदिम शिकारी कबीलो से ही देखा जाय, तो उनसे 
लेकर महान्‌ कृषि-प्रधान देशो तक मे-जिनसे हमारी सभ्यताओ का उदय हुआ 


डिसलन- 
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है, प्राय प्रत्येक अनुष्ठान में हम देखते हैँ कि उनमें कामुकतापूर्ण नृत्यगीत के 
साथ साथ यौन क्रिया--चाहे सचमृच की जाय या प्रतीक रूप मे---सम्मिल्ति 
रहती है । साथ ही बिलकुल पुमिश्रणा के व्यभिचारमूलक अनुष्ठान भी किये 
जाते हूँ । ब्रीफोल ते यह दिखलाया हु कि प्राचीन मित्न और कावुल से लेकर 
सभी देशो मे इस प्रकार की बाते पाई गई हे। रोमनो की सैटरनेलिया, भार- 
तीयो की होली, बगाल में प्रचलित कोजागरी पूणिमा का उत्सव और रास- 
लीला---सभी में ऐसे उपादान मोजूद हैँ | तात्रिकों के अनुप्ठानों का उल्लेस 
अनावध्यक है। पचमकार की साधना में यौन उपादान बहुत प्रवान हैं। भियाओं 
के इदेगदीर में भी यह उपादान प्रधान है। हम यदि इस सिद्धान्त की विणशद 
आलोचन। करें तो वह स्वय एक ग्रन्थ हो जायगा, इसलिए हम इतना बताकर 
आगे बढे कि धर्म-सम्बन्धी यह सिद्धान्त एकदेशीय हैँ तथा धर्म मे ऐसी संकडो 
बाते. जिनमें यौन इच्छा से व्याख्या नही की जा सकती। 
९७--७र्म का सुर्य-सिद्धान्त--कुछ लोग सभी धर्मो को सूर्य-पूजा से उत्पन्न 
मानते हूँ । वैदिक विद्वानों में मैक्समूलर इसी मत के प्रतिपादक थे। हिन्दुओं 
का प्रसिद्ध गायत्री-मत्र सूर्य की ही स्तुति है। वेदों में जो थोडे से देवता हे 
उनमे से अधिकाण को सूर्य से सम्बद्ध दिखाया जा सकता है। जैसे, सविता, अर्थमा, 
उपा इत्यादि | अग्नि पूजा भी सूर्य-पूजा का एक ल्प हूँ यद्यपि जब अग्नि-पूजा केवल 
पारमसियों में रह गई हैँ, किन्तु किसी युग में मध्यपूर्व के सारे देश सूर्य-पूजक थे । 
जापान उदीयमान सू्य का देश समभा जाता हूँ तथा वहाँ के राजा स्वय सूय 
देवी के वद्ज माने जाते है। हमारे यहाँ भी सूर्यवंशी लोग हे। सूर्य का स थे 
शस्योत्पयादन से हु। इसके अतिरिक्त सूर्य-पूजा में यौन उपादान भी हो सकता 
बह भी बताया गया हू। पथ्ची को साला, जाकाग को पिता भर सूर्य दा 
प्रजनन शवित के प्रतीक रूप में कल्पित किया गया है यो श्र से उपर जाझर 
प्रजनन का कार्य करता हूँ। 
९८--टोटेम सिद्धान्त--पर्मो केश एक प्रधान सिद्धान्त के रूप में दोटेमबार 
था प्रतीक पूजा है। भारतीय जायों में ली प्रतीत पूद्ा छी प्रथा थी, इसणा प्रभाय 
कई बालो मे मिजला ह। भाडिंग जाय॑ दीदी से गलय जाति पी उत्पति ठिसी 


६] 
रसय मा मानता घा। णएचओआं का दाद से हर. 
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सम्बन्ध मे यह विशेष द्रष्टव्य हे कि पहले कई अवतार मत्स्य, वाराह, कूर्म अर्थात्‌ 
पशुओ के रूप में हुए, और बीच का अवतार अद्ध मनुष्य तथा बर््ध॑ंसिह अर्थात्‌ 
नूसिह रूप में हुआ। क्या इस अनुश्रुति के अन्दर धर्म की पत्र प्रतीक मूक 
उत्पत्ति की कथा छिपी हुई नहीं हैँ? आदिम जातियो मे तो अभी तक पदश्ु- 
प्रतीक पूजा प्रचलित हैँ। भारतीयों मे जो हनुमान्‌ू, गरुड आदि पशुपक्षियों की 
पूजा होती है, उसमे कहाँ तक पशुप्रतीक पूजामूलक उपादान छिपे हे, यह 
विचायं हैं। 

९९---प्रेन्ट एलेन का मृतक पुजा-सिद्धान्त--पम्रेन्ट एलेन आदि कुछ विद्वानों 
के मतानुसार धर्म की उत्पत्ति मृतक पूजा से हुई। इनके अनुसार जो जो पेड, पत्थर, 
नदी, मृतकों के साथ सम्बद्ध होते गये, वे पूजास्थान होते गये। हमने धर्म- 
सम्बन्धी अपने प्रकाण्ड आलोचना ग्रन्थ मे यह दिखलाया हैँ कि हिन्दुओ में 
इस सिद्धान्त की पुष्टि में बहुत से प्रमाण मिल सकते हे। एक ही उदाहरण 
इस सम्बन्ध में यर्थेप्ट होगा। गगा पहले-पहल जब मर्त्य में छाई गई, तो भगी- 
रथ उन्हे सगर की सन्‍्तानो को तारने के लिए लछाये। इस प्रकार गगा के साथ 
सगर के मृत-पुत्रो को तारने का सम्बन्ध हो गया। इसे खीचातानी अवश्य 
कहा जा सकता है क्त्तु प्रेन्ट एलेन को अपने मत के प्रतिपादन मे. ऐसी खीचा- 
तानी करनी पडी है। 


अब हम इन एकदेशीय सिद्धान्तो पर विचार न करेगे। इनमे से कोई 
भी सिद्धान्त गहराई तक नही जाता। सच तो यह है कि एगेल्स के सिद्धान्त 
से ही धर्म के रहस्य का उद्घाटन होता है, और समझ में आता है कि किस 
प्रकार और कब धर्म से मनुष्य जाति को छुटकारा मिल सकता है। 


१००--हाइजनवर्ग का अनिइचयता सिद्धान्त और धर्म--हम पहले ही बता 

आये है कि कुछ बुर्जुआ वैज्ञानिक आधुनिकतम विज्ञान की सहायता से ईश्वर 
को स्थापित करने की चेष्टा कर रहे हे। यह सम्भव नही कि यहाँ हम विस्तार 

” से इस सम्बन्ध में लिखे, फिर भी थोडे इनके कथन का साराश देगे। हाइजन- 
वर्ग का अनिश्चयता का सिद्धान्त कहता है कि एक एलेक्ट्रन की या तो स्थिति 
होगी या गति होगी, किन्तु दोनो बातो का पता नही मिल सकता। एक एले- 
क्ट्रन की स्थिति का जितना ठीक पता लगेगा उसकी गति उतनी ही अस्पष्ट 
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हो जाती है, और उसकी गति जितनी स्पष्ट हो जाती है, उसकी स्थिति उतनी 
ही अस्पप्ट होती है। इस सिद्धान्त को बहुत तुल दिया गया है, और कहा गया 
है कि प्रकृति के सम्बन्ध में जितना ही हमारा ज्ञान बढता जा रहा हें, उतना ही 
ऐसा मालूम होता जा रहा है कि डीजे नियम के अन्दर नहीं आती। अध्या- 
पक श्रेडिगर ने एक सवाददाता से यह कहा था कि इन छोटी इकाइयो में से 
प्रत्येक के क्षेत्र मे ऐसा मालम होता है कि वे किसी निश्चित नियम से स्वततन 
रूप से अपनी गति का अनुसरण करती हेँ। यदि हम इस सम्बन्ध में किसी 
नियम या कानून की बात कर सकते हूं, तो वह केवल ऑकडेगत नियम (90द्वात- 
500०७] ।9७ ) कह सकते हे। जहाँ तक बडी वस्तुओ की दुनिया ((7४४८०- 
5८0]9८) हूँ वहाँ तक तो नियम लागू हे, किन्तु क्षुद्रतम इकाइयों किसी नियम 
का पालन नही करती ।!* श्रेडिगर ऐसा कहते हूँ किन्तु प्रथ्न उठता हूँ कि यह 
अनिश्चयता हमे इसलिए माल्म होती हू कि हमारा ज्ञान अभी त्रुटिपूर्ण हे था 
सचमुच ऐसी ही वात हूँ । वैज्ञानिक-निरोमणि आइन्स्टाइन व्यक्तिगत जीवन में 
धर्मवादी होते हुए भी कहते हे कि यह अनिश्चयता सिद्धान्त केवल सामयिक 
रूप से अज्ञान का गरण गृह ((८77707क्षए 38ए]0ए7 ० 7870747८८) 
है, और वे समभते हे कि जल्द ही इस क्षेत्र मे कार्य कारणवाद का राज्य 
स्थापित हो सकेगा ।* 

आइन्स्टाइन ने अनिव्चयता-सिद्धान्त के सम्बन्ध में जो कुछ कहा हें उसको 
यदि छोड भी दिया जाय और यह मान लिया जाय कि अशुदीक्षणयत्र 
की दुनिया में (77८70500]7८) नियम नहीं अनियम हें, कार्यफ्रारण नहीं 
कार्यकारणहीनता हे, तो भी यह प्रा जा सकता हूँ झि उससे अध्यान्मवाद फो 
कंसे सहायता मिल सकती है। जहाँ तक हमने समझा #, को भी ध्वस्वादी 
यह नहीं समझता कि ईश्वर की दुनिया एक ऐसी दनिया हैं छि जिसमे ह्यो्ट 
नियम ही नदी हैं, और ईइबर एच आरानकवादी एगत्‌ रा राजा हैं। फनिग्ध 
यतानसिद्धान्त से कार्यकारणवाद या भातिकवाद फो ठेस अबधब्य ए्टचती हे शिन्‍ले 
उस सिदान्त से पर्म ज्ञौर रबर पे जीन सी मदद पहुंचती 4 जनिःशचयना- 
सिझ्धासल्ल जय सम्पेहबाद उत्प्ण आरता ई से कि पिली एएर में परण्च्धार। 


श (5. #0 3 है. ठ परे 83 ग्‌ (), ९ दर 7), 597 
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सन्देहवाद यदि भौतिकवाद के साथ सामजस्यहीन हैँ तो वह अध्यात्मवाद का 
ही सहायक कब हैँ ? इसलिए अनिब्चयता के सिद्धान्त को केकर घधर्मवादियों 
के आनन्द से नृत्य करने की कोई वात नहीं उठती। 

१०१--एन्द्रापी सिद्धान्त और धर्म---आधुनिकतम विज्ञान के सिद्धान्तों मे 
एन्ट्रापी का सिद्धान्त भी धर्मवादियों के हाथ में पडकर धर्म के स्तम्भ के रूप में 
दिखलाया गया है। इस सिद्धान्त के अनुसार विश्व क्रमण समणीतोप्ण 
अवस्था की ओर जा रहा है, इसलिए यदि विब्व को आगे चलना हे तो उसे 
एक स्रष्टा की जरूरत पडेगी बेगी। जो, घडी में चावी खत्म होने पर जेसे चाबी भरी 
जाती हें वेंसे, विव्व को समशीतोष्ण अवस्था से हटा देगा, और इस प्रकार 
एक वार फिर सृप्टि का चक्र चालू होगा । इस सम्बन्ध में हमारा अज्ञान 
ही हमे ऐसा सोचने के लिए बाध्य करता हूँ। डाक्टर वनंहा् वेविक ने इस 
सम्बन्ध में लिखा है कि यह इन्ट्रापी केवल सान्‍्त पृथक पद्धतियों (47/6 
50[4/20 $ए४८705) पर लागू है। इसलिए इसे विश्व पर छागू न 
करना ही अच्छा होगा, क्योकि विश्व को इस धारणा के अधीन नही लावाजा 
सकता। इसके अतिरिक्त इस नियम को इस रूप में मान लेने में एक दूसरी 
आपत्ति भी है, क्योकि यदि यह माना भी जाय कि साक्षेपवाद के सिद्धान्त के अर्थ 
में हमारा विश्व देश में सान्त (म्गा८ ॥7 9०8८८) है, तो भी इस नियम 
से इस उपसहार पर पहुँचने की कोई ताकिक आवश्यकता नही है कि यह विश्व- 
प्रक्रिया समय में सान्‍्त ( 87॥/2 0 ४76) है। ऐसा मानने के लिए इसके 
अतिरिक्त और भी बाते मान लेनी पडेगी। एन्ट्रापी के नियम के अन्तर्गत वस्तु 
इतना कहने से ही समाप्त हो जाती है कि एक सान्‍्त पद्धति की मुक्तशक्ति (6 
धाधा2ए  एण 2 गी76 5ए४८77) घारावाहिक रूप से घटती जाती 
है, किन्तु इसमे इस विषय पर कुछ भी नही कहा जाता कि किस अनुपात से 
यह क्षय होता हैं। यह उपसहार भी, जो बराबर घट रहा है, एक निश्चित समय 
के बाद--चाहे वह समय बहुत ही दीघे क्यो न हो--शून्य के अक पर पहुँच 
जायगा। जिनको उच्चगणित की शिक्षा नही मिली है, उनकी आम गलतियों 
में यह है। फिर भी यह एक वहुत बडी गलती है ।!* छेवी का कहना है कि 
१ 8579 2ढन्‍्क्कः 
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होगा कि उसके बीच में एक सारभाग (7ए८८प४५ ) है जिसके चारो तरफ एत्केट्रन 
घूम रहे हे । इस प्रकार ठोस वस्तु भी अब विद्युत-णवित के चार्ज मे--चाहे 
वह धनात्मक हो चाहे ऋणात्मक--परिणत हो गया है। इस प्रकार भूत का जो 
रूप रह गया है वह विद्युत्‌ की तरगो मे जाकर खत्म हो गया है। कहा गया हें, 
“इससे अब भौतिकवाद की कोई गूंजाइग नहीं रह जाती और जब तो केवल 
सम्वन्धो के अलावा कुछ नही रह जाता। अध्यापक प्लेक ने सुलिवन की बात- 
चीत में कहा था 'म॑ चेतना को नीव की चीज समभता हूँ। में भूत को चेतना 
से निकला हुआ समभता हूँ। हम चेतना के परे नही जा सकते। हम जिस किनी 
चीज के बारे मे बात करते हू, तथा जिस किसी चीज को अस्तित्व के रूप में 
देखते है, उसमे चेतना की जरूरत हैँ ।* 

१०३--रसेल के अनुसार सापेक्षवाद से भोतिकवाद असिद्ध--अव॑ हम देखेगे 
कि भूत की बदली हुई धारणा से वुर्जुआ वैज्ञानिकों की बात कहाँ तक सिद्ध 
होती है, और उनकी वाते विज्ञान के क्षेत्र में कहाँ तक अपने कूसस्कारों का 
अ्सारणमात्र है। ऐसा करने के पहले हम सुप्रसिद्ध गणितज्ञ वर्ल्ड रसेल के 
मत को उद्धृत करेगे जिन्होने एक तरह से इस आधार पर भौतिकवाद के विरुद्ध 
एक पूरा फर्द जुर्म पेश किया है। वे लिखते हे सापेक्षवाद के सिद्धान्त ने देश को 
देशकाल में निमज्जित कर दाश्शनिको के तमाम तकों से कही अधिक नुकसान 
भूत की परम्परागत धारणा को पहुँचाया है। साधारण बुद्धि मे भूत कोई ऐसी 
वस्तु है जो काल में जारी रहता हैँ (7०78875), ओर देश से गतिशील 
रहता हे, किन्तु आधुनिक सापेक्षवादी पदार्थ विज्ञान के लिए यह दृष्टिकोण 
अब गृहणीय नही है। अब भूत का एक टुकडा परिवर्तित परिस्थिति में जारी 
रहनेवाली कोई चीज नही रह गई, बल्कि केवल पारस्परिक सम्बन्धयुवत 
घटनाओ का सिलसिलामात्र रहा। पुराना ठोसपन जाता रहा, और इसके 
साथ वे विशेषताएँ भी जाती रही जिनके कारण भूत भौतिकवादी के नजदीक 
क्षणस्थायी विचारों से अधिक वास्तविक मालूम पडता था। न कोई चीज 
स्थायी है, और न कोई चीज रहती है । इस कुसस्कार को छोड देना पडेगा। 
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१०४--नये विज्ञान से भूत का अस्तित्व अव्याहित--हम इस विपय पर 

यहाँ विस्तार के साथ विचार नही कर सकते | पेल्क, रसेल, एडिगटन, जिन्‍्स 
आदि वैज्ञानिको ने इस सम्बन्ध में कल्पना से काम लिया है, यह सुनिश्चित है । 
सी० एम० जोड की तरह भौतिकवाद से भागनेवाले लेखक ने भी यह लिखा 
है कि जिनस और एडिगटन की दार्शनिक उडाने सचमुच उनके वैज्ञानिक ग्रन्थों 
के मुकाबिले मे निम्नकोटि की हे, और अच्छे दार्शनिको ने उनकी बातो की 
धज्जियाँ उडा दी है ।* लेवी ने विज्ञान के सब वक्‍तव्यों पर विचार करने के 
अनन्तर लिखा है 'प्राय यह लिखा जाता है कि भूत का जमाना जाता रहा, और 
यह प्रकृत वैज्ञानिक युग की वस्तु है। कहा जाता है कि आधुनिक आविष्कारों 
से जो हमे उतना ठोस तथा भारयुकत मालूम होता हे वह भूत वास्तव मे अत्यन्त 
वेग से चलनेवाले विद्युत के बहुत छोटे चार्जो के समूह हे। ये चार्ज इतने छोटे 
है कि उनके बीच में तुलनात्मक रूप से बहुत प्रकाण्ड खुले देश (७.0406) है। 
इसलिए अब ठोस भूत की पुरानी कहानी को कायम रखना बेकार है । अधिकाशण मे 
देश देश ही है यानी वह निरवच्छिन्न देश है । यहाँ पर भूत गब्द का प्रयोग इस 
मानी मे किया गया हैं कि हम इधर-उधर जो टुकडो या चीजों को उठा लेते 
हैँ, वही भूत है। सरल वैज्ञानिक आविप्कारों की सिथ्या व्याख्या से साधारण 
घुद्धि विषयचालित होने से इन्कार करती हे। जैसे जैसे विज्ञान की उन्नति 
होती है वैसे वैसे वह हमे भूत के इन टुकडो की वनावट तथा गठन के विपय 
में अधिक बताता हु। सम्भव है, ये इसको तोडकर और भी प्राथमिक हिस्सो 
में बॉट दे। भूत को ले जाते जाते उनको अन्त तक रोगनी, उत्ताप और 
वैद्युतिक शक्ति में ले जाया गया है। किन्तु यदि इसे घटाते घटाते ले जाने का अर्थ 
यह लगाया जाय कि उसे बिलकुल अस्तित्व के पृष्ठ से ही निकाल दिया जाता 
है, तो वह बहुत बडी भूल होगी। एक टुकड़ा कागज जब जलाया जाता है, 
तो वह जिस अर्थ में नप्ट होता है, भूत उससे अधिक क्षीण नहीं हुआ है। रूप 
भर बदला हूँ, वह चला नही जाता। वह एक परिवर्तनशील से दूसरे परिवर्तन- 
शील मे चला जाता है। भागो के सम्बन्ध वदल जाते हे। वे आगे उस रूप में 
नही दिखलाई पडते जिसमें वे पहले दिखाई पड़ते थे। इस कारण यह कहना 
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पर चाहे जो कुछ हो किन्तु अन्त तक जाकर शोपकवर्ग के हितो के अनुकूछ- 


सिद्ध होते हे। 
१०७--विश्वप्रेम कब और कब नहीं--विश्वप्रेम बहुत ही अच्छा नारा 
है, और धर्मवादियों ने इसे अपनाया हैं, किन्तु जो छोग विव्वप्रेम का नारा 
देते हे उनकी नीयत पर या कम से कम बुद्धि पर इसलिए सन्देह हो जाता हैं 
कि वे इतने भोले बनते हे कि जिस समय जगत्‌ में साम्राज्यवाद की खूँखार 
प्रथा मौजूद हैँ, एक देश पर बाहरी लोगो का शासन रहता है और वे उस परा- 
धीन देश का मनमाना जोपण करते है, उस हालत में विश्वप्रेम का सिवा 
इसके क्या अर्थ होता हैँ कि पराधीन देश के लोगो को उल्ल बनाया जाय? 
विश्वप्रेम के नारे की सफलता के लिए इस बात की आवश्यकता हूँ कि प्रत्येक 
देश अत्मणासित हो तथा मनुष्य द्वारा-मनुष्यः के शोपण का अन्त हो गया 
हो अर्थात्‌ दूसरे शब्दों मे अखिल जगत्‌ में समाजवाद की स्थापना हो गई हो। 
जो लोग जगत की वर्तमान अवस्था में विद्वप्रेम का नारा देते हे, वे जान 
मे या अनजान में साम्राज्यवादियों तक ओपको के हाथो में कठपुतले सिद्ध 
होते है । 
१०८--आन्तिवाद नारे का विउलेषण--इसी प्रकार का दूसरा नारा शान्ति- 
वाद का है। धर्म का इसे भी समर्थन प्राप्त हें। अहिंसा के नाम पर जान्तिवाद 
को बहुत ऊँचा करके दिखलाया जाता है, किन्तु विइजेषण करने पर हम जान्ति- 
बाद में वे ही उपादान पाते हूँ, जो विश्व प्रेम में ह। समाजवाद का ध्येय लडा- 
इयो का अन्त करना है। थह दूसरी बात हैँ, किन्तु इस बहाने से यह कहना 
कि जिन देशो पर आक्रमण होता हैं, वे या जो देश सौ दो सौ वर्ष पहले आक्रान्त 
होकर पराधीन हो चुके हे, वे लड़ाई न करे, शान्तिवादी के नाम से नर्पुसकता, 
कायरपन तथा बुजदिली का प्रचार करना है। ऐसे शान्तिवादी हमेशा साम्राज्य- 
वादियों के हाथो में कठपुतले साबित होते हेँ। 
१०९--धर्म व्यक्तिगत मामला नही है--इसीलिए हमे धर्म के दिये हुए या 
धर्म के द्वारा समथित वारो से किसी प्रकार बहकना नही चाहिए। धर्म व्यक्ति- 
गत मामला है, यह भी इसी प्रकार का एक नारा है। जिस समय धर्म पराजय 
की तरफ जाता है उस समय धर्मध्वजी धर्म के व्यक्तिगत मामरा होने का नारा 
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ने कब इस बाते को माना कि धर्म व्यक्तिगत मामला हे ? यदि धर्म व्यक्तिगत 


मामला है तो 4704पां४४०7 में हजारों की तादाद में कथित हेरेटिको को 
मोत के घाट क्यों उतार दिया गया ? वर्तमान युग में भी धर्मध्वजी जहाँ भी 
कुछ जोर कर पाते हूँ वही वे यह नारा देते हूं कि शिक्षाविभाग उन्ही के अधीन 
रहना चाहिए। इसके अतिरिक्त मनृप्य के वेयक्तिक जीवन की सबसे बडी घट- 
नाये जन्म, मृत्यु, विवाह--तो उन्हीं की देख-रेख में होती हूं। इसलिए धर्म को 
व्यक्तिगत मामला मानने के नारे के असर में कोई भी समाजवादी नही आ सकता । 
आज रस में जो एक हद तक नाम के वास्ते धर्म व्यक्तिगत मामला मान 
लिया गया है, उसकी पृष्ठभूमि में कौन सी बहत्तर बाते है, यह हम पहले ही 
दिखा चुके हे। 

११०--ध मं विरोधी प्रचार की आवश्यकता--लेनिन ने जगज भौतिकवाद 
के विषय में लिखते हुए डिस्टगेंन की उस उक्ति को उद्धृत किया हैँ कि आधुनिक 
समाज में अक्सर एक दर्शनज्ञास्त्र का अध्यापक पादरीवाद का एक डिप्लोमा- 
प्राप्त पिछलगुआमात्र है । इसलिए लेनिन ने कहा था कि एक माक्सवादी इससे 
बढकर कोई गलती नही कर सकता कि वह सोचे कि मावसंवादी शिक्षाक्रम से 
करोडो आदमी अज्ञान, मूर्खेता आदि से छुटकारा कर लेगे। ऐसा लिखने में 
लेनिन का मतलव यह था कि सोवियट रूस में भी निरीण्वरवाद के पक्ष में 
जोरो से प्रचार-कार्य करने की जरूरत हे । फिर उन देशो का तो कहना ही क्‍या 
है--विद्येपकर भारत का जहाँ धर्म का अत्यन्त अधिक प्रभाव हूँ | बर्म के विषय 
में तथा उसके चरित्र को उदघाटिन करते हएु अधिक से अविक साहित्य की आवब- 
इश्यकता है । एगेल्स ने जमंन साम्यवादियों को यह कहा था कि वे बजाय वकवास 
के तथा इधर-उवर थीसिस लिखते फिरने के १८वीं सदी के नास्तिक साहित्य 
का अनुवाद तथा प्रचार करें तो कही अच्छा हो । 


देते है; नही तो सारे इतिहास में जब धर्म की शक्ति प्रबल थी, तब धर्मध्वजियों 


१११--धमर्म के विरुद्ध केवल साहित्यिक प्रचार से कुछ न होगा--टसओे 

साथ यह भी स्मरण रहे कि घमर्म के विरुद्र वेब साहित्यिक प्रचार करने सके 

धर्म की जट नहीं खदेगी। घर्म के लिए जब तक जनुकूछ आधथिकए, सामाजिक 

परिस्थिति मौजूद रहती हैँ तब तत्र धर्म के विरुद्र प्रचार एक हद नक ही 
फार २५ 
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उपयोगी तथा सफल रह सकता हैं । छेनिन ने लिखा था यह पूँजीवादी-सकीर्णता 
होगी, यदि हम इस तथ्य को भूल जाय॑ँ कि धर्म के रूप में जो दमन हैं, वह समाज 
मे आथिक दमन की मौजूदगी के कारण सम्भव हुँ | कितनी ही पुस्तक लिखी 
जायेँ तथा कितना भी प्रचार किया जाय, हम गोपितवर्ग को तव तक नही सिखला 
सकते जब तक वह पूजीवाद की काली णवितयों के विरुद्ध लडने के दौरान में खुद 
न सीखे । हमारे लिए यह विव्वास कही अधिकष्जर्री हूँ कि शोपितवर्ग सही 
कान्तिकारी छडाई से इसी दुनिया पर स्वर्ग स्थापित कर सकते हूं वनिस्वत इसके 
कि आसमान में स्थित काल्पनिक वहिष्त के विपय में वे एकमत हो, | । इसके साथ 
ही केनिन ने बार बार इस वात पर भी जोर दिया है कि प्रचार के आवेश 
में हमे अपने असली उद्देश्य को “भूलकर धर्म के पीछे ही नहीं पड जाना चाहिए।* 
शर्म तो ऊपरी ढाँचे का एक अग हैं । असली जिस चीज के बदलने से सब जीज़े, 
सब धारणाएँ तथा' सारा ऊपरी ढाँचा बदलेगा, वह हूँ उत्पादन के वर्तमान शोपक- 
गोपित सम्बन्धो में आमूल परिवर्तन | स्टालिन ने इसी दन्द्रवाद को समझकर 
सोवियट रूस में नाममात्र के लिए धर्म को तरह दिया है । फिर भी निरीब्वर- 
वाद, समाज॑वाद का एक अत्यावश्यक अग है, इसे हमे न भूलना चाहिए 
१८४४ में ही मार्क्स ने कहा था कि धर्म की आलोचना ही सब आलोचनाओं 
का प्रारम्भ हैँ । एगेल्स ने १८७४ में लिखा था कि यूरोपीय श्रमिक दलो में 
निरीशइवरवाद करीब करीब एक स्वीकृत तथ्य हो चुका हैं। १९०९ मे लेनिन ने 
यह कहा था कि वर्ग चेतनायुकत साम्यवादी तो ।नरीश्वरवादी होता हैँ ।* सच तो 
यह हूँ कि निरीश्वरवाद के वर्गर कान्तिकारी कर्ततव्यशास्त्र की कल्पना ही नहीं 
हो सकती । कही ऋन्तिकारी बब्द से गलतफहमी न हो और यह न समभा जाय कि 
हम एक ही लपेट में तमाम ईश्वरवादियों को--चापेकर बन्बु । खुद्दी राम, जचीन्‍्द्र- 
नाथ सान्याल सभी को क्रान्तिकारित्व से खारिज कर रहे है, इसलिए यह बता 
दिया जाय कि यहाँ ऋन्‍्तिकारी जब्द का अर्थ सर्वेतोमुखी क्रान्तिकारी से है । यो 
तो जो भी जिस पहलू मे अपने समय के लिए प्रगतिशील होगा, वही उस सम्बन्ध 
में ऋ्तिकारी कहलायेगा। 


१, हि 4,, 9737 - , + 
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धर्म ओर भीतिकवाद स्टछ 


११२--धर्म-विरोध एक ऋान्तिकारी हथियार--अन्त में यह भी वात साफ 
कर देनी चाहिए कि प्र॒त्येक निरीब्वरवादी ही करान्तिकारी नही कहा सकता । 
कुछ लोगो में निरीब्बर॒वार्द केवल एक मानसिक विलास मात्र हो सकती है । वैसे 
विपरीत निरीब्वरवाद के साथ हमारा कोई सम्बन्ध नहीं। हम तो धर्म और 
ईब्बचर के विरुद्ध इसलिए हे कि वे जनना के लिए अफीम सिद्ध होते हे, सही ज्ञान 
के मार्ग में सकावट पैदा करते हे । हमारा धर्म-विरोध एक क्रियाणील पैना 
हथियार हैँ, जिसके धारा हमे एक ऐसी समाजपद्कति की स्थापना करनी हे 
पजिसमे मनप्य के द्वारा मनुष्य का गोयण असम्भव छो। 


विज्ञान की भोतिक उत्पत्ति और विकास 


१--क्या विज्ञान समाज से विमुकत है ? विज्ञान भी आथिक नीव के ऊपर 
खडा सामाजिक ऊपरी ढाँचे का एक अग हैं। अवद्य उसका यह सम्बन्ध बहुत 
छिपा हुआ है, और आसानी से पकठ में नही आत[। वात यह हैँ कि लोगो में 
विज्ञान को एक सूक्ष्म वित्ञार-समूह--कई अज्ञों में तो जीवन से सम्पूर्ण विमुक्त 
रूप में देखने-सोचने की परिपाटी है। लोगों का कुछ ऐसा ख्याल है कि वेना- 
निक की प्रप्नोगशाला से समाज का मानो सम्बन्ध ही नहीं हैँ। वैज्ञानिक मानो 
एक ऐसा तपस्वी ह जो तरह तरह के यत्रो से समन्वित अपनी गुफा में वेठकर 
गढ़ प्रइनो को सुलभाया करता हैँ। किन्तु क्या वस्तुस्थिति ऐसी है जैसा लोग 
समभते हे ? क्‍या विज्ञान की उत्पत्ति से समाज का कोई सम्बन्ध नहीं था ? 

२--विज्ञान और धर्म में भेद--सारे विज्ञान के इतिहास इस विषय पर 
क्या कहता है, यह देखने योग्य हैँ। विभान की कहानी को यदि एक वाक्य में 
कहा जाय तो वह मनुष्य और प्रकृति के बीच होनेवाले सधर् में मनुष्य की विजय 
की कहानी है । इस विजय का रहस्य यह नही रहा कि मनुष्य ने अपनी इच्छा 
शक्ति को प्रत्यक्षरूप से प्रकृति पर छाद कर जो चाहे सो करा लिया बल्कि मनुष्य 
को प्रकृति के नियमो का उदघाटन 'कर तथा उसका प्रयोग कर प्रकृति पर निय- 
त्रण करना पडा है। धर्म मे भी मनुष्य ओर प्रकृति का सम्बन्ध प्रतिफलित 
होता है, किन्तु वह प्रतिफलन भिन्न कोटि का है। धर्म में भी प्रकृति तथा प्राकृ- 
तिक शक्तियों पर विजय पाने की चेष्टा अभिव्यक्त है, किन्तु विज्ञान और धर्म 
के तरीकों में भिन्नता है। धर्म जहाँ पर जादू, टोना, मत्र, प्रार्थना आदि तरीकों 
से प्रकृति की शक्तियों पर नियत्रण प्राप्त करने की व्यर्थ चेष्ठा करता हैं, और 
उसी में सारी कर्मशक्तित लगा देता है, विज्ञान मे वही पर प्रकृति के नियमों 
को जानकर प्राकृतिक शक्तियो पर सफल नियत्रण किया जाता हुँ। इस दृष्टि 
से देखने पर विज्ञान और धर्म का मोटे तौर पर उद्देश्य एक'होने पर भी उनके 
3700608 ०7९/#४त। या करने के तरीके में पूरा विरोध है। (एक यदि पूर्व 
की ओर जा रहा हैं तो इसरा पश्चिम की ओर | 
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बहुत शताब्दियों तक विज्ञान और धर्म एक साथ खिल्ल-मिल्ल होकर चलते 
रहे, किन्तु जैसा कि एगेल्स से कहा है, बाद को विज्ञान से धर्म के साथ अनि- 
वार्यरूप से सम्बद्ध कुंसस्कारों से अपना छुटकारा कर लिया। विज्ञान का इतिहास 
इन्ही मुखेतापूर्ण बातो से मनृष्य के ऋ्रण छुटकारा पाने तथा उनकी जगह 
पर उनसे ताजे, किन्तु उनसे कम मूर्खतापूर्ण बातो के आ जाने का इतिहास है।' 
इस प्रकार विज्ञान का'एक पहल 'बिलंकुल स्पष्ट हो जाता हैं। 


३--चैंदिक आप वृष्टि को यज्ञ से उत्पन्न समभते थे--कुछ उदाहरण लिये 
जाएँ। बेदिक धर्म में मनुष्य वृष्टि के लिए बरुण या इन्द्र को जिम्मेदार समभता 
था, और चूंकि कृषि वृष्टि पर निर्भर है, और कृषि पर ही उस युग का सारा उत्पा- 
दन निर्भर था, इसलिए वह इन देवताओ की तुष्टि के लिए यज्ञ आदि करता 
था। वैदिक युग का मनुष्य ही नही गीता में श्री कृष्ण कह रहे हे (३॥१४) 
प्राणिमात्र की उत्पत्ति अन्न से होती है, अन्न पर्जन्य से उत्पन्न होता है, पर्जन्य 
यज् से उत्पन्न होता है, और यज्ञ की उत्पत्ति कर्म से होती है।' मनुस्मृति में यह 
जो लिखा हूँ यज्ञ मे दी हुई आहुति सुर्थ॑को मिलती है, और फिर सूर्य 
से (अर्थात्‌ परम्परा द्वारा यज्ञ से) पर्जन्य उत्पन्न होता हैं, इत्यादि के साथ गीता 
की वाणी का भाव साम्य हैं। इस प्रकार किसी यूग में--आइचय् तो यह है कि 
अब भी इस ढग की बातों मे विश्वास करनेवाले मोजूद हूं। यह समझा जाता 
था कि अनावुष्टि, अतिवृष्टि से बचने के लिए यज्ञ करना ही एक मात्र 
उपाय हैं। अवश्य गीता में गीता के उदचृत इलोक में, कहा गया हैँ कि यज्ञ 
की उत्पत्ति कर्म से होती है। यहाँ यज्ञ का सृक्ष्मीकरण कर उसको एक 
उदात्ततर अर्थ देने की चेष्टा की गई हैँ, किन्तु स्वय वेदों में यज्ण से यज्ञ ही 
समझता जाता था न कि उसका कोई सुक्ष्मीकृत रूप जैसे कि बाद को यज्ञ को 
सुक्ष्मीकृत कर विभिन्नरूप देने की चेष्टा की गई। 


४--कुसस्कार मुक्तता से विज्ञान का सृत्रपात--धीरे धीरे मनुष्य को मालूम 
हुआ कि इस प्रकार की पूजा आदि करना व्यर्थ है। वृष्टि बादल से होती हैं, 
और बादल नियत समय पर कुछ विज्येष नियमो के अनुसार बनते, आते, वरसत्ते 
हैं, 'तब इस रूप में देवावाहन शिधिरू हो गया। यह जो मनुष्य को ज्ञात हुआ 


कर ऐतिहासिक भौतिक्वाद 


कि वृष्टि से किसी देवी देवता के रागद्वेप से सम्बन्ध नहीं हैं, इसी ज्ञान को हम 

विज्ञान का सूत्रपात कह सकते हूँ। हि 
५---दिन, रात कंसे होते हूं, इस पर प्राचीन सिल्नियों को घारणा--प्राचीने 

मिद्ध में भी लोग समभते थे कि प्रत्येक रात को जिस समय सूर्य देवता रा 


उन पर आयेपी नामक देत्यराज के नेतृत्व में देत्यों का हमला होता था। सारी 
रात वेचारे रा अर्थात्‌ सूर्य उनसे लडते रहते थे ओर कभी कभी तो .दिन में 
भी ये दैत्य बादलो के रूप में रा की ज्योति को घटाकर उसकी डक्ति को क्षीण 
करने के लिए धावा बोल देते थे। इस रोजमर्रा की लडाई में सूर्य देवता को 
मदद देने के लिए थिविम मे, सूर्य के मन्दिर में रोज एक अनुष्ठान किया जाता 
था। उनके बत्र आयेपी की जिसकी कल्पना कुत्सित मुखयुक्त घडियाल या कई 
कुण्डलीवाले सॉप के रूप मे की जाती थी. एक मोम की मूर्ति बनाई जाती थी, 
और इस पर उस देत्य का नाम हरी स्याही से लिखा जाता था। इसे एक कागज 
के डब्बे से ढक दिया जाता था। इस पर आयेपी की एक ,दूसरी मूर्ति हरी 
स्याही से खीची जाती थी। उस मूत्ति को काले वाल से बाँधा जाता था उम 
पर थूका जाता था, उस पर पत्थर की छ दी से वार किया जाता था तथा उसे 
जमीन पर पटका जाता था। इसके बाद पुरोहित इस पर वार-बार वाये पैर 
से चलता था। इसके वाद 'कुछ पौधों या घासो की आग में यह जला दिया जाता 
था। इस प्रकार अन्धकार के दैत्य आयेपी की दुगेति करने के वाद उसके- सगी 
साथी, मा-वाप, कच्चे बच्चे सबकी यही दुर्गत होती थी। यो पुरोहितों के 
अनुष्ठान से बलयुक्त होकर सूर्य देवता नित्य प्रात काल विपत्तियो पर विजयी 
होकर प्रकट होते थे।!* इस विवरण को जो भी व्यक्ति पढेगा उसे हेंसी 
आये बिना नही रहेगी, किन्तु उन दिनो यही सत्य समझा जाता था। अब 
एक स्कूली बच्चा जानता है कि दिन रात होने का क्‍या रहस्य है। 

६--प्रहण सम्बन्धी हिन्दू धारणा और विज्ञान--रा और आयेपी की कथा 
को पढकर जिनको हँसी आई होगी, उन्हे यह स्मरण रखने की आवश्यकतो 
है कि आदिमकाल की तो वात दूर रही, अब भी हिन्दुओ में कुछ प्राकृतिक 
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घटनाओ पर ऐसे विश्वास तथा मत प्रचालित टे, जो प्राचीन, मिस्नियों की 
दिन-रात के सम्बन्ध की धारणाओ से कम हास्यास्पद नही है। ग्रहण क्यो हुआ 
करते हूं, इस सम्बन्ध में जो हिन्दू धारणा आम तोर से प्रचलित हैं, उस पर 
व्यावहारिक रूप से विश्वास करनेवाले लोगो की सख्या करोडो तक पहुँचती हूं 
ग्रहणों के अवसर पर काशी कुरुक्षेत्र आदि में होने वाले विराट मेले जिनमे 
डो तो कुचल जाते हे और खो जाते हूं, इस वात के प्रमाण हे कि मिस्र मे भले 
हो रा ओर आयेपी का युग चला गया हों, किन्तु यहाँ की हिन्दू जनता में अभी 
तक ये विश्वास सजीव हैं । हिन्दू पुरोहितो की इसलिए सराहना की जाय या 
निन्‍दा, यह समझ,मे नहीं आती क्योंकि उन्होंने बिलकुल प्राकृतिक कारणों 
से होनेवाली एक प्राकृतिक घटना को किस प्रकार अपनी परोपजीविता 
का एक आधार बना रकखा है। 
ग्रहण के विपय- में हिन्दूबारणा यह है कि देवताओं ने समुद्रमन्‍्थन किया 
तो उससे बहुत्त सी चीज़े निकली, अमृत भी निकला । सोचा गया कि सब देवताओं 
को अमृतपान कराया जाय । अमृत का बटवारा होने रूगा तो एक देत्य भी 
आँख बचाकर देवताओ की पक्ति में आकर बै० गया। इसका पता सबसे 
पहले चन्द्र-पू्थं को लगा। उन्होंने इस की खबर दूसरे देवताओ को दे दी। 
इस पर उस देत्य का पीछा किया गया,-और सक्षेप मे कथा यह कि काटकर 
उसके दो टुकडे कर दिये गये, किन्तु अमृत पी चुकने के कारण दैत्य मरा 
नही और राहु और केतु दो टुकडो में बटकर जीवित रहे। आज भी वे देत्य चन्द्र 
ओर सूर्य की उस मुखविरी को नहीं भूले और यदा कदा चन्द्र तथा सूर्य को ग्रस 
लिया करते है। यही ग्रहणो का स्वरूप है। 
जिस प्रकार धिविस के मन्दिर में रा की विजय के रहिए मामलिव अनु- 
प्ठान होते थे, उसी प्रकार करोड़ो धर्मात्मा हिन्द्र आज भी, जब प्रहण छग 
जाता है तो, सूर्य और चन्द्र की मक्ति के लिए दान आदि देते जक्र। फिन ग्रहाप 
के मोक्ष पर स्तान करते हैँ मानों वे किसी ।वेपनि से दे हो। प्रहण दे असदी 
कारण को तो अब प्रत्येक स्क्ठी बच्छा जानता है साथ ही यह भी जानता 
कि ब्ाद्यगों को दान देने या गगा स्नान करने से किसी प्रकार गरज्ञण दसाया 
नहीं जा सकता। ग्रहण तने बहाने परोपजीदी वर्स जिस प्रगार दान हेला 
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है, उसमें विज्ञान का एक हिस्सा भी अर्थात्‌ गणितज्योतिष भी छिपा हुआ हैं। 
यह जो पहले से बता दिया जाता हैँ कि अमुक दिन, अमक समय पर ग्रहण 
होगा, और इतने घटे या मिनट रहकर 'ग्रहण का मोक्ष होंगा, यह विज्ञान हैं। 
वाकी सब बाते कुसस्कार है। यह देखने की बात हूँ कि किस प्रकार गणित 
ज्योतिष को इन पुरोहितो ने अन्य बातों के साथ ऐसे जोड दिया कि उनके 
बर्गहित "की सिद्धि हो। 
! ७--ज्योतिष की सामाणिक उत्पत्ति--यदि हम विभिन्न विज्ञानो के इति- 
'हास को अलग अलग देखे तो भी इस नतीजे पर पहुँचने के लिए बाध्य हैँ कि 
समाज के साथ विज्ञान का अच्छेद सम्बन्ध है। विज्ञानों में अत्यत सूक्ष्म ज्यो- 
तिष के इतिहास को ही लिया जाय। प्रकृति के रूप विलास से मुग्ध क्ोकर 
मनुष्य ने आकाश के नक्षत्रों को गिनना, उनका निरीक्षण करना तथा उनके 
मानचित्र बनाना इत्यादि शुरू किया हो, ऐसी बात नहीं है। जहाँ तक पता 
चलता है, नौचालन तथा इसी प्रकार की अन्यभौतिक आवश्यकताओ की पूर्ति के 
लिए मनृप्य ने आकाण का अध्ययन शुरू किया। आज भी जिन लोगो मे घडी 
आदि का रिवाज नही है, वे भी आकाण के तारो से यही काम छेते हे। अन- 
पढ़ किसान आज भी घडी के अभाव में तारो को देखकर समय जान लेता हैं कि 
अभी हल लेकर चलने का समय हुआ गया नही । 

८--मिस्र में बाढ़ के आगमन फो जानने के लिए सौर वर्ष का आविष्कार-- 
इस सम्बन्ध में मिस्र मे सौर वर्ष का जिस प्रकार आविष्कार हुआ, वह दिलचस्प 
हैं। वहाँ प्रतिवर्ष नील नद मे बाढ आती है, और इसी वाढ पर वहाँ की 
सारी खेती निर्भर करती है। जब बाढ आती हैँ तभी खेती के सारे कार्य शुरू 
होते हें। इसलिए यदि किसी प्रकार यह पता लग जाता कि बाढ़ कब आयेगी 
तो वह किसानो के लिए बहु फायदे की बात हो सकती थी। बाढ के आगमन 
के समय का पता लगाने से कितनी सुविधा हो सकती थी, यह कल्पनीय हेँ। 
इस बाढ़ का सम्बन्ध पृथ्वी के सूर्य के चारो ओर घूमने से था, बल्कि वास्तव 
में दक्षिण पश्चिमी ,बरसाती हवा या मानसून के अबीसीनिया के पहादो से टक- 
राने से था, किन्तु प्राचीन मिखियो के लिए यह ज्ञान असम्भव था। इसलिए 
जो व्यक्ति यह बता सकता कि बाढ किस समय आवेगी, वह अवश्य उस युग 
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में एक बहुत गक्तिशाली व्यक्ति--जादूगर सम का जाता। इस सम्बन्ध मे केवल 
यह जानने की जरूरत थी कि सौर वर्ष कितने दिन के होते हैँ, क्योकि आमतौर 
से सूर्य और पृथ्वी अपने भ्रमण पथ में जब एक विशेष अवस्थिति में हो जाते थे 
तभी यहँ बाढ आती थी। पहले के लोग चोन्द्रवर्ष गिना करते थे। इसमें कोई 
दिक्कत ही थी, क्योकि चन्द्र को देखकैर मास और वर्ष का' हिसाब लऊंगाया 
जाता था। सौर वर्ष कितना बडा होता हैँ, यह जानना अदिमतम लोगो के 
लिए बहुत कठिन था। दीर्घ निरीक्षण के बाद कुछ लोग इस नतीजे पर पहुँचे 
कि जिस समय वाढ काहिरा में पहुँचती है, उस समय क्षितिज मे रात्रि के अन्तिम 
तारे के रूप में 80705 या मिखियो के जब्द में सौथिस (507॥8) का 
उदय होता था। 'सिरियस का इस प्रकार जि०!8८७) रूप में” उदितें होना 
सौर वर्ष में स्वाभाविक रूप से एक निश्चित बिन्दु था, और उस समय यह देखा 
गया कि यह घटना मोटे तौर पर ३६५ दिन में घटित होती है। इस प्रकार 
इतने ही दीर्घ एक कृत्रिम राष्ट्रीय वर्ग के प्रारम्भ बिन्दु के रूप में सिरियस के 
इस प्रकार उदित होने को लिया गया। यहाँ पर यह बताने की जरूरत नही 
कि सुदीर्घ निरीक्षण के बाद ही लोग यह समभ पाये होगे कि इस तरह एक 
नक्षत्र उदित होता है, ओर फिर इसको आधार मानकर एक नई वर्ष-पद्धति 
की स्थापना हुई होगी। यह बहुत बडी सफलता थी, गाणतिक ज्योतिष की 
पहली दिग्विजय थी। इसमें कुछ गलती थी। इस गलती के कारण हिसाब में 
छ घटे से कुछ कम की गडबडी हो जाती थी। यह गलती भी एक तरह से बहुत 
अच्छी रही, क्योकि इसी के कारण अब हम जान सकते हूँ कि इस प्रकार का 
आविष्कार कब हुआ होगा ।'* ेु । 

९--पोर और चादर्द्ववर्ष में चान्द्रवर्ष क्यो छोड़ दिया गया--इस गलती 
से हिसाब लगाकर दो भिन्न नतीजे निकाले गये। कोई तो इस वर्षगणना का 
आविष्कार ई० पू० ८९३६ से मानता हुँ और कोई ई$० पू० २७७६ में | चाइल्ड 
ने बताया हूँ कि अधिकाञ विद्वान्‌ ई० पृ० ४२३६ को ही सही मानते हे । जो हो, 
यह द्रष्टव्य हैं कि सौर वर्ष की आवध्यकता उत्पादन की जरूरत के कारण हुई, 
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ओर उसी के कारण उसका आविष्कार हुआ। सौर वर्ष के सार्वदेशिक हो जाने 
का कोई चाद्द्व वर्ष के साथ जीवन सग्राम में उसके जयी होने का एक कारण 
यह भी है कि चान्द्र महीने ऋतुओ के सम्बन्ध में कुछ भी नहीं बताते किन्तु सोर 
वर्ष के महीने ऋतुओ के सम्बन्ध में हमे एक स्थृल् ज्ञान ही नहीं अच्छा खासा 
ज्ञान देते हूं। मुसलमानों का रोजा चान्द्र महीनों से चलता हूँ, इसलिए चह 
कभी तो गरमी में पडता हैँ. कभी जाडे में और कभी बरसात में। अन्य धामिक 
त्योहार इस प्रकार चान्द्र वर्ष से नहों गिने जाते इसलिए होली, दिवाली५दम्महरा, 
। दिन, ये सब एक निर्दिष्ट ऋतु में ही पडते हैं। इस सुविधा के कारण चाद्ध 
वर्ष का हट जाना कोई आह्चर्य की बात नहीं। चाद्ध वर्ष के हटाये जाने से रूगान 
और खेती सम्बन्धी कारण भी है। - 
यह बहुत रहस्थपूर्ण बाव है कि गणितज्योतिष से फलित ज्योतिष का 
सम्बन्ध किस प्रकार हो गया किन्तु इस सम्बन्ध को सम भना कोई कठिन बात 
नहीं। गणित की सहायता से जिस समय ऋतु बाढ आदि प्राकृतिक घटनाओं के 
सम्बन्ध में भविष्यवाणी करना सम्भव हुआ, उस समय यह भी समझना स्वा- 
भाविव, था कि गणिन के द्वारा मनष्य के सम्बन्ध में भी भविष्यवाणी का जा 
सकती.ह । इसी के साथ साथ-अपने भविष्य को जानने का जो अपार कौतू- 
हल है उससे भी फलित ज्योतिष की वृद्धि में सहायता हुई होगी। यहाँ 
इस वियय पर कोई मन्तव्य प्रकट करना हमारे लिए .अनुचित होगा - कि वास्तव 
में ऐसा कोई विज्ञान हो भी सकता हूँ जो मनृष्य को उसके भविष्य के सम्बन्ध 
में बतला दे किन्तु इतना तो निविवाद सिद्ध-रूप से कहा जा सकता हैँ कि 
इस समय तक ऐसे किसी विज्ञान का पता नहीं है, यद्यपि कही चेहरा देखकर,कही 
हस्तलिपि देखकर कही जन्म के समय के गहो ओर नक्षत्रों की स्थिति देखकर 
यह बताने का दावा क्या जाता है कि अमुक मनुष्य का चारत्र यों होगा तथा 
उसका भाग्य यो रहेगा। अवश्य कुछ चारित्रिक विज्येषताओ जंसे हस्तालाप 
बातचीत का तरीका आदि--को देखकर एक साधारण व्यक्ति भी दूसरे व्यक्ति 
के सम्बन्ध में कुछ न कुछ राय कायम कर लेता है, और बहुत से व्यक्ति इस प्रकार 
जो राय कायम कर लेते है, वह मोटे तौर पर सही भी निकलती है. किन्तु इसके 
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विरुद्ध उदाहरण भी मौजद है। सच तो यह है कि किसी भी क्षेत्र में नेतृत्व के गुणों 
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में एक गुण यह भी है कि मनृष्य जिसके साथ बरतता हैं, उसेके चरित्र के 
सम्बन्ध में कुछ सही राय कायम कर सके। कहना न होगा कि इस प्रकार राय 
कायम करने में कोई रहस्यवादी बात नही हूँ, बल्कि गम्भीर निरीक्षण के 
परिणाम-स्वरूप इस प्रकार की राय कायम की जा सकती है। गणित ज्योतिष 
के फलित ज्योतिष मे बहक जाने के सक्षेप में ये ही कारण हे। सबसे बडी बात 
यह हं कि एक वर्ग की रोटी का इसके सांथ सम्बन्ध हो जाने के कारण तथा 
उसकी परोपजीविता में सहायक होने के कारण फलित ज्योतिष जनता में एक 
विज्ञान के रूप में स्व्रीकृत है। 
१०--अँज्ञान के कारण कुसस्कार--भोतिक आवश्यकताओं की पूत्ति के 
साथ-साथ आकाश के अध्ययन के दूसरी तरह के कारण भी हुए है। समय-समय 
पर आकाण में धूमकेतु ऐसे अजीब दृश्य उपस्थित हो जाते हे। स्वभावत 
मनुष्य ने जानने की चेष्टा की होगी कि यह क्या है, और जब उस जमाने के 
जान से इसका कोई उत्तर नही मिला तो उन्होने उसके एक ऊल-जलल कुसस्कार- 
पूर्ण उत्तर की कल्पना कर ली। इस प्रकार आकाज के जरिये भी एक दूसरे 
प्रकार के कुसस्कार पैदा हो गये होगे। विज्ञान का काम कुसस्कारो को धीरे- 
धीरे दूर करना तथा इसके सम्बन्ध मे सत्य का पता छगाना रहा है। १४५६ 
में इसी प्रकार का एक धमकेतु आकाश-मार्ग में एक अपरिचित अनाहत, अतिथि 
की तरह दिखाई पडा था। चूँकि १४५३ में मुसलमानो ने कुस्तुन्तुनिया ले लिया 
था, इसलिए इसका अर्थ ईसाई जगत्‌ में यह लगाया गया कि अब सारे ससार 
में मस्लिम साम्राज्य का दौर-दौरा होनेवाला हैँ। यह धारणा केवल ईस।इयों में 
ही नहीं करीब-करीब सब जातियो में ही धृमकेतुओ के सम्बन्ध में रही। १६८०२ 
में जब हँली ने एक धूमकेतु देखा और धूमकेंतुओ के आविर्भाव के सम्बन्ध में 
एक नियम स्थिर किया तभी इस सस्कार का अन्त हुआ, और छोगो को मालूम 
गी गया कि ध्मकेतु कोई असगुन के द्योतक नही बल्कि उसी प्रकार की प्राकृतिक 
घटनाएं है जेसे यूयग्रहण, चन्द्रमहण आदि। इस क्षेत्र मे भी विनान ने एक जरूरत 
की पूति की और एगेल्स की परिभाषा को चरितार्थ करते हुए एक मर्खतापर्ण 
सामाजिक धारणा को दूर किया।7: 
“ ११--वज्ञानिकों सें भी रूढिवाद--यह सत्य का पता लगाने का काम उतना 
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आसान नही रहा जिर्तना लोग समभते हैँ। विज्ञान के साथ धर्म, रूढि और 
परम्परा का जो जीवनमरण-सघर्ष रहा है, उसका उल्लेख हम अन्यत्र कर चुके 
है, किन्तु आध्चर्य तो यह है कि स्वय विज्ञान के घर में भी रूढि पैदा हो गई और 
उसने बराबर विज्ञान की प्रगति का गला -घोट दिया। किसी भी हालत मे ऐसी 
रूढि विज्ञान की वृद्धि के लिए कम नशस नही रही । विज्ञान के इतिहास में इसके 
अनेके उदाहरण हूं जब प्रतिप्ठित वेज्ञानिंक महन्त वनकर'विज्ञान के सिंहद्रार 
'पर बेठ गये, और किसी भी आगन्तुक को उसके अन्दर आने से रोका। १८११ 
से फ््रियर नामक वैज्ञानिक ने अपनी एक गवेपणा पेरिस की एकेडेमी के सामने 
स्वीकृति के लिए पेज की। इस गवेषणा की जाँच करने के लिए उस यग के 
चया सभी युगो के तीन महान्‌ गणितज्न लायलहास, लाग्राज, लजाफ्र नियक्त 

इस गवेषणा को स्वीकार करना तो दर रहा, इन्होने इसकी ऐसी धज्जी उडाई 
कि लेखक को गवेषणा लौटा दी गई। इसके कोई तेरह वर्ष बाद फ्रूरियर इसी 
एकेडेमी के मत्री हुए और उन्होने अपनी मौलिक गवेपणा को ज्यो का त्यो प्रका- 
शित किया। अलिवर हेवी साइड नामक एक गणितज्न की भी ऐसी ही दुर्दणा 
कैम्ब्रिज के धुरन्धर गणितज्ञों के हाथो हुई थी। बात यह थी कि उन्होने जिस 
'तरह अपनी गवेषणा की थी वह प्रचलित पद्धति से कुछ पृथक थी। केवल इसी 
'कारण पच्चीस वर्ष तक गणित में इनका महान्‌ दान स्वीकृति का ठप्पा नही 
आप्म कर सक्रा। वैज्ञानिक जगत्‌ मे यह धाँधली और भी अधिक सम्भव इसलिए 
हु कि अत्यन्त विशेषज्ञ गवेषणाओ को समभकने में समर्थ व्यक्ति एक काल और 
एक देश में कुछ ही होते हें। यदि किसी कारण ये वैज्ञानिक महन्त-प्रकृति के 
हुए, या अ्रमवण वे नवीन गवेषणा के सत्य को समझ नही पाये तो वैज्ञानिक के 
लिए मोत ही है। उसे तब तक प्रतीक्षा करनी पडेगी जब तक यह वातावरण सत्य 
के बल के कारण उसके अनुकूल न हो जाय। साधारण व्यक्ति तो विशेषञ्ञ-गवेप- 
'णाओ को समभने से रहा, इसलिए और क्षेत्रों की तरह जनमत के प्रति अपील 
करा विज्ञान मे कोई अर्थ नही होता। जनमत न तो यही बता सकता है कि नई 
गवेषणा सही है, या उसको नामजूर कर रद्दी की टोकरी मे डालनेवाले सही है। 


- १२--विज्ञान और साधारण बुद्धि--आइनस्टाइन के सिद्धान्त के कारण 
जो विपुल ऋन्‍्ति हुई है, उससे यह कहा जाने रूगा हैँ कि विज्ञान और साधा- 
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रण बुद्धि दो पृथक्‌ बल्कि परस्पर विरोधी वस्तुएँ हं, किन्तु यह बात नही है। प्रत्येक 
वैज्ञानिक सत्य उस युग की प्रचलित साधारण बुद्धि को ठेस लगाकर ही आया 
है। उदाहरण स्वरूप जिस समय चन्द्रश्रहण राह और केतु की प्रतिहिसा परायणता 
के कारण घटित होता समभा जाता रहा, उस युग मे जब इस सम्बन्ध का बेजा- 
निक ज्ञान आया तो वह साधारण बुद्धि ((07798907 $८॥75८) पर प्रवरू ठेस 
पहुंचाकर ही आया। तथ्य यह नही है कि वैज्ञानिक सत्य साधारण बुद्धि को '“स 
पहँँचाकर आता हूँ बल्कि तथ्य यह है कि वह अज्ञ जनो की साधारण बुद्धि पर 
ठेस लगाकर आता है। विशेषज्ञों की साधारण बुद्धि उसे तो मान ही छेती हूँ 
तभी वह वैज्ञानिक सत्य की मर्यादा प्राप्त करता हैं। इसीलिए आइनस्टाइन था 
किसी भी क्रान्तिकारी वैज्ञानिक के आविष्कार से जो स्थिति उत्पन्न होती है, वह 
यह है कि प्रचलित साधारण बुद्धि यानी अज्ञों की साधारण बुद्धि पर ठेस लंगा- 
कर वह आता हैं। जो हो, चाहे विशेषज्ञों की साधारण बुद्धि के जरिये ही वैज्ञा- 
निक सत्य आवे,'अन्त तक उसे साधारण बुद्धि के साथ अपने को स्थापित करना 
पडता है। यदि यह प्रक्रिया बरावर ने चलती रहती तो विज्ञान कही ओर होता, 
ओर साधारण बुद्धि कही ओर, किन्तु हम देखते हे कि एक समय के बाद ठेस 
प्राप्त साधारण बुद्धि अपने को नये वैज्ञानिक सत्य की कतार में खडी कर लेती 
है। इसी में विज्ञान की विजय है।* 

१३--विज्ञान और व्यक्ति--यहाँ हम एक बात और समझ ले। विज्ञान 
के क्षेत्र में वेयक्तिक प्रतिभा का बहुत बडा स्थान रहा हैं। एस० आई० वाबी- 
छाफ ने इस प्रइन पर रोशनी ड[लते हुए लिखा है विज्ञान के विकास में व्यक्तियों 
का प्रभाव बहुत ही जबरदस्त रहा है। सही तौर पर विज्ञान के इतिहास में 
व्यक्तियों के नाम से युगो का नाम हुआ है, जेसे न्यूट्रन, फाराडे, डारविन या 
पाशतू र।' कही इससे गलतफहमी ने हो जाय इसलिए वावीलाफ ने बता दिया 
हूँ कि व्यक्तियों का यह प्रभाव रहस्यवादी प्रभाव नहीं रहा, वल्कि इसका सीषा 
सादा सम्बन्ध सामाजिक-आ्थिक परिस्थितियों से ,रहा हैँ। उन्होंने यह भी वन- 
लाया हैँ कि सभी प्रतिभायाली वेनानिकों का प्रभाव, अपनी प्रतिभा के जनृसार, 
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विज्ञान के विकास पर रहा हैं, ऐसी वात नही । उदाहरणार्य छिमेनादों -टा विन्‍्ची 
और लोमोनोसोफ का प्रभाव न्यूटन के मृकाबिले कही कम रहा। यह भी कही 
लकदीर में शुमार न किया जाय, इसलिए वावीलाफ ने स्पप्ट कर दिया हैं कि 
इस प्रशेद का कारण इन व्यक्तियों की विज्ित्रता या वेयाक्तक चरित्र मे- नहीं 
बत्कि सामाजिक परिस्थितियों, में ही पाया जा सकता है। इसके अतिरिक्ति 
-बावीलाफ ने यह भी सुन्दर तरीके से ठिखलाया हैँ - कि एक व्यक्ति ने एक 
-महान्‌ आविष्कार कर दिया, इसी से वह सामाजिक न हो सका अर्थात्‌ समाज 
इससे 'फायदा न उठ सका। उदाहरणार्थ, उन्होंने दिन्वलाया है कि १७वीं सदी 
में ही आधुनिक उपाकाल में 99008 के सारे मूलभूत वथ्य आविप्कृत हो चुके 
ये। 'हुक ओर च्पूटन ने बीच में आनेवाली सारी बातों का आविष्कार किया 
था, और न्यूटव ने प्रथम बार दब्य-मान आलोक की रण्मियो की रूम्बाई 
की पारेभाषपा की थी। इ० वस्टोलिन ने (्वेगुग परावर्तन (60076 
7८672८0॥) का आविप्कार किया था और न्यूटन ने आलोक रथ्मियो 
के प्रुतीकरण ([2087540007) की सम्भावना सम्बन्धी उपसहार निकाल 
लिया था .. इत्यादि, ।” फिर भी कोई १५० वर्ष बाद ही इन आविप्कारों का 
उपयोग हो सका। इसके कारण ये हे कि उसयुग में इनकी सामाजिक रूप से 
माँग नही हुई। जब नौविद्या के लिए इनकी जरूरत हुई तभी इन आविष्कारों 
“का सही मर्म समझकर उनका प्रयोग किया गया। इस प्रकार विज्ञान समाज से 
आगे इस अर्थ मे जा सकता हूँ कि एक दो या दस वेजञानिक समाज से भछे 
ही निकल जाये, किन्तु वह विज्ञान सामाजिक तभी होता है जब समाज को 
उसकी जरूरत होती हैँ। । - - - 
हे १४--विज्ञान परिवर्ततशील---इस प्रकार विज्ञान का सामाजिक चरित्र 
बिलकुल स्पष्ट हो 'जाता हैं। इसके साथ यह भी बात स्वाभाविक रूप से आ 
जाती है कि चूँकि समाज परिवर्तनशील है इसलिए समाज की “विचारधारा का 
एक मुख्य अंग विज्ञान भी परिवर्ततजील है । यदि समाज का इतिहास सामाजिक 
अवस्थाओ के एक सिलसिले का इतिहास है, जिंसकी गति कभी वच्त्ती हैँ और 
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कभी घटती है, किन्तु मोटे तौर पर यदि समाज प्रगतिगील हैं और प्रियमाण 
नही है तो उसकी गति एक खास दिशा मे--विद्येष मजिलो से होते हुए होती 
हैं, तो विज्ञान का भी यही हाल हैं। वैज्ञानिक उन्नति भी एक गति है जो निरन्तर 
आगे की ओर जा रही हूँ। इसके प्रभाव मे जो कल तक रहस्यावृत, अन्धकार 
मडित था, वह आज स्पष्ट हो जाता है। सामयिक रूप से ऐसा ज्ञात अवध्य 
होता है कि नया वैज्ञानिक सत्य अन्तिम सत्य हे, किन्तु थोडे दिन बाद उस सत्य 
के साथ जब निरीक्षित तथ्य की असगांत पाई जाती है तो वृहत्तर सत्य की 
आवश्यकता होती है, जिसमें उस असगति का निराकरण हो गया हैं। जैसे 
'मनष्य शैशवावस्था में बहुत-सी बचपन भरी धारणाओं का शिकार रहता हैं, 
उसी प्रकार विज्ञान के बचपन में हम पारस, वेद्यतिक तरल पदार्थ, फ्लाजिस्टन 
सिद्धान्त तथा ईथर आदि पाते है ।” विज्ञान भी बचपन में घुटनों के बल चलता 
है, किन्तु ज्यो ज्यों उसके पैर के नीचे के निरीक्षित तथ्यों की जमीन मजबूत 
होती जाती हैं, और उसके पर मजबूत होते जाते है, त्यो त्यो विज्ञान और भी 
जोरो के साथ सत्य का निर्षोष करता जाता हँँ। इसलिए विज्ञान से कोई अन्ति- 
समता की आशा करना अनुचित हूं, किन्तु इसका अर्थ यह नहीं कि विज्ञान पर 
कोई भरोसा न किया जाय। जब तक बृहत्तर सत्य नही आता तब तक प्रचलित 
सत्य को ही वैज्ञानिक सत्य मानकर चलने में विश्व का कल्याण हैँ। विज्ञान की 
उत्तरोत्तर उन्नति इस, बात को माने वगेर तहीं हो सकती । 


१५--वायल और गेलेसाक का नियम--जिस समय विज्ञान में वृहत्तर 
सत्य का आविष्कार होता हूं, उस समय पहले का सकीर्णतर सत्य उसका एक 
अथ बनकर रह जाता हूँ। बात यह हैँ कि जिस समय कोई ऐसी परिस्थिति 
या घटना वैज्ञानिक के निरीक्षण मे आ जाती हैँ, जिसका समन्वय अर्थवा समा- 
धान अचलिंत वैज्ञानिक सत्य के द्वारा नहीं हो पाता, उसी समय वृहत्तर सत्य 
की आवश्यकता होती हुँँ। लेवी ने अपनी पुस्तक एगराए&75९ 0 $ट९0१९८ 
मे इसका एक वैज्ञानिक उदाहरण दिया हैँ। गैसो के घनत्व (ए०पा7०) तया 
उस पर दबाव के सम्बन्ध के विषय में वायल ने एक नियम का प्रतिपादन 


१ एचाररलाइ९ ० इटाटाटट. जन 4.९0०0ए ए 72 


४०० । ऐतिहासिक भीतिकवाद 


हर 


किया था। इसके अनुसार यदि गैस के एक विशेष घनत्व पर दबाव डाला 
जाय, जैसे साइकिल के पम्प में डाला जाता है, तो उसका घनत्व आधा हो 
जायगा यदि उसका दबाव दुगना कर दिया जाय । इसके विपरीत यह भी 
सत्य है कि यदि दबाव आधा किया जाय तो घनत्व दुगुना हो जायगा इस 
प्रकार वायल ने घनत्व और दबाव के बीच# सम्बन्ध को बतलाते हुए एक 
नियम का प्रतिपालन किया किन्तु इस नियम के अन्दर उत्ताप मे परिवर्तन 
होने से घनत्व ओर दबाव के पारस्परिक सम्बन्ध में क्या परिवर्तन होगा, 
यह नही आता था। हमे व्यौरे में जाने की जरूरत नहीं।' गेलिसाक 
(०४५ ,0552८) ने उस व्यापकतर नियम का प्रतियादन किया जिसमे 
उत्ताप को लेकर इस नियम का प्रतिपादन हुआ। इस प्रकार वायलर का नियम 
गेलिसाक के नियम का एक अश या उपपद्वति ($प०४ए४८॥॥) होकर रहा। 
इसी प्रकार बरावर विज्ञान में बृहत्तर सत्य और उसके बाद बृहत्तर सत्य, और 
फिर उसके बाद बृहत्तर सत्य की जययात्रा जारी रहती हैँ। इसलिए यूक्सकील 
(ए८ंय्प्पो) ने यह जो कहा है कि एक वेज्ञानिक सत्य आज की गलतियों 
के जोड के अलावा कुछ नही है *, गलत हूँ। हमारे ज्ञान में कमी और उथला- 
पन जरूर हुँ, बाद को वह दूर होगा, किन्तु इसलिए सारे ज्ञान को गलतियों का 
जोड कहकर तिरस्कार करना ठीक नहीं। #॥.. ., हे 
१६--गणित का प्रतीकवाद में बहक जरना--गणित विज्ञान आज कुछ 
अध्यात्मवादियों के हाथ में पडकर्‌ बिलकुल बेपर उडने का दावा कर रहा है। 
वह तो प्रतीको के सहारे बिलकुरू अपने पैरो को वास्तविकता की जमीन से हटा 
लेना चाहता है, किन्तु गणित के जिस हिस्से क्रो लिया जाय उसी की उत्पत्ति तथा 
विकास' व्यावहारिक आवश्यकताओ के कारण हुआ था। मान लीजिए, गणित 
में पॉच सिद्धान्त हें । इनमें से पॉचवाँ भौतिक उपयोग का है, किन्तु पाँचवे पर 
हम अन्य चार सिद्धान्तो, के वगर नही पहुँच सकते थे, तो कहना पडेगा कि ये 
पॉचो भौतिक उपयोग के सिद्धान्त है। ; 
मिनने की जरूरत तो बहुत बहुत आदिम है, और अकगणित का उद्भव 
स्पष्ट हैं। जब आदिम मनुष्य कुछ विनिमय करते होगे या शिकार को बॉटते 
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होगे तो उनको भी एक मोदे गणित की ज़रूरत पड़ती होगी। मिस्र में नीठ नदी 
में वाढ के कारण बार बार लोगो को जमीने एक दूसरे से मिल जाती थी इसलिए 
हर बाढ के वाद जमीनो के पुनविभाजन का प्रश्न सामने जाता था। कहा दाता 
हैं, इसी की पूर्ति के लिए रेखागणित की उत्पत्ति हुई। इसके अतिरिक्त जहाँ भी 
लोग बद॒दू हालत के बाद वसने लगे उस समय सेती में उनको कुछ न कुछ नाप 
जोख की जरूरत पडती होगी। इस प्रकार प्रत्येक आदिम जाति में दृछ न बू छ 
आदिम रेखागणित की उत्पत्ति हुई होगी, भले ही यह मित्र की तरह दटा चंदा 
न हो पाया हो। चीज़ो के तौर तथा नाप जोसख की जरूरत तुलना करने की 


|, 


की 
सहलियत के लिए हुई होगी। अति आदिम युग में जब धनुष के लिए गण या 
हँसिया के लिए मूठ की जरूरत होती होगी तो पहले तो ऐसा होता होगा, 
कि जिस चीज को जिसमे फिठ करना हूँ, उसे उस पर रखब्यर सापा जाता होगा, 
किन्तु धीरे धीरे-जैसा कि चाइल्ड ने बताया हूँ जब औद्योगिक उतति हुए तद 


# 


लोगो की समझ मे यह वाव आ गई कि उस चीज से की उस वस्तु की नापने 


नो 


हर 


की कोई जरूरत नहीं। यह काम तो एक तीसरी वस्तु से उसको नाएने से 
चल सकता हूँ । 
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और तौलो का आपस में ही हिसाव होने लगता हैँ, और फिर विशुद्ध परिमाण तथा 
यूकलीडीय देश (50902) की उत्पत्ति होती हैं। चाइल्ड ने लिखा है कि प्राचीन 
समाज जबनन्‍त दीर्घता या शून्य देश में दिलचस्पी नहीं रखते थे, वल्कि उनके 
हारा किये हुए स॒क्ष्मीकरण व्यावहारिक हितो से परिचालित होते हे। “प्राचीन 
सुमेर में क्षेत्रफल की नापो के नाम कई क्षेत्रों मे वजन की नायो के नदृद्य हे, 
विशेषकर दोनो तापो में जो सबसे छोटी इकाई हे, वह सी यथा एक यव 
((5707 ) हँ। दूसरे शब्दों में सुमेर का वर्गनाप मौलिकझूप से वीज की नाप 
थी। सुमेरवालो की इस सम्बन्ध में दिलूचस्पी यह थी कि एक ज़मीन के _कड़े 
को बोने के लिए कितने बीज की जरूरत हँ। उसकी दृष्टि में उसकी जमीने 
उतना जून्य देश नहीं बल्कि एक जमीन का दुकडा था जिसको वोने के लिए 
एक विशेष परिमाण में बीज की आवश्यकता पडती थी। जो मरुस्थल जोताई 
के लायक नहीं था उससे या नीले आसमान के क्षेत्रफल से उन्हे कुछ मतलब 
नहीं था। जिसे हम वज़न करना कहते हँ उसके लिए तराजू नामक विशेष 
औजार की जरूरत थी। प्रागतिहासिक मित्र की कक्नो में पेट्री के कुछ ऐसे 
द्रव्य मिले हे जिनको वे अनुमान से वटखरे समझते हे। मित्र, इराक और 
भारतवर्ष में विभिन्न वज़नो की पद्धतियाँ प्रचलित हे ९ 

जहाँ तक गिनती का सम्बन्ध हैं, बहुत ही आदिम काल में ,उँगली पर गिनना 
शुरू हुआ होगा। कुछ ऐसी जगली जातियाँ इस समय भी मौजूद बताई जाती 
हूँ जो पाँच से अधिक गिन नही सकती। सुमेर आदि में गिनती का जो इतिहास 
प्राप्त होता है वह यो है कि गिनती का उदसव चीजे गिनने के लिए हुआ। इसके 
अधिक व्यौरे में जाने की आवश्यकता नही, किन्तु ब्यौरे मे जाने पर भी हम 
उन्ही उपसहारो पर पहुँचते हें जिन पर हम पहले पहुँच चुके है । 

इसी प्रकार सूक्ष्म से सुक्ष्म कहलानेवाले चाहे जिस विज्ञान को लिया 
जाय, उसकी जड में हमे सामाजिक आवश्यकता मिलेगी। जब जब प्रकृति 
और मनुष्य की उत्पादन पद्धति में या विभिन्न उत्पादन पद्धतियो से कोई 
असगति पैदा हो गई है तब तब एक सजीव जाति के विज्ञान ने आगे वढकर 
छस असगति को सुलभाया है। जब भी वैज्ञानिको ने विज्ञान को सामाजिक उत्पत्ति 
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न समझकर उसको वेयक्तिक उत्पादन करके दिखलाने की चेष्टा की है, तभी 
ऐसा हुआ हुँ कि विज्ञान के भीतर उनके वैयक्तिक रागद्वेप तथा कुसस्कार मिल 
गये हे जैसा हम एडिगटन, जिन्स, जेफ्रीज तया सुलिमन के क्षेत्र मे देखते हे कि 
वे कहाँ से कहाँ वहक कर पहुच गये। इसका उदाहरण हम पहले ही यत्र की 
उत्पत्ति के सम्बन्ध में कुछ कुछ दे चुके हूँ । 
१७--जेकन द्वारा विज्ञान का चरित्र निर्णय--बेकन ने जो यह कहा है कि 
विज्ञान के दो उद्देश्य हे, एक फलोत्पादक तथा दूसरा आलोकोत्पादक, 
यदि इन दोनो को देखा जाय तो एक ही हूं। आदिम मनुष्य के विज्ञान के 
इन दो पहलुओ में, जिनको हम दूसरे शब्दों में व्यावहारिक तथा सैद्धान्तिक 
कह सकते हे, कोई फासला नही था। जब सबसे पहले आदिम मनुष्य ने एक 
पेड की डाल की सहायता से दूर की जाखा के फल को तोड लिया और 
इस प्रकार पहले पलह विज्ञान की सृष्टि की, तो उसके सामने न्यूटन की 
तरह यह प्रश्त नही था कि फल किस कारण नीचे की ओर गिरते हे, न 
गेलीलियो की तरह यह प्रइन ही था कि भारी फल पहले गिरता हैँ कि हल्का 
फल। उसके सामने तो एक ही प्रब्न था कि फल कंसे प्राप्त किया जाय। 
यही उसके विज्ञान का (वह तो जानता भी नही था कि विज्ञान भी कोई वस्तु 
है) समग्र स्वरूप था। विज्ञान बहुत दिनो तक बत्कि युगो तक बिलकुल ही 
तात्कालिक उपयोगिता के साथ कदम रखकर चलता रहा। उसके सामने और 
उद्देश्य हो ही क्या सकता था ? उस युग में विज्ञान के, ऊपर गिनाये हुए, दोनों 
पहलू साथ साथ चलते थे, किन्तु कुछ दिनो के बाद ऐसा मालूम हुआ कि यह 
जहरी नही कि किसी आविष्कार की व्यावहारिक उपयोगिता फौरन ही मालूम हो 
जाय ( यह भी बात उपयोगिता की दृष्टि से अभिनज्नता के आधार पर मालूम 
हुई थी) | हो सकता है कि कोई व्यक्ति एक ऐसे सत्य का (स्मरण रहे, विज्ञान 
में सत्य तुलनात्मक होते हे, और बृहत्तर सत्य के आविप्कार के साथ अप्रचलित 
हो जाते हे ) आविष्कार करे जो उस समय तो कुछ भी उपयोगी न मालूम हो 
किन्तु वाद को इसकी उपयोगिता खुले। माइकल फाराडे (१७९१--१८६७) 
ने पहले पहल विजली के सम्बन्ध में जो प्रयोग किये थे वे उस उमय केवल 
अयोगणगाला के लिए ही दिलचस्पी के मालूम हुए, किन्तु वाद को उसके जौहर 
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खुलते ही गये। एडीसन (१८४७) ने इसी के सहारे कई बडे बडे आविष्कार किये 
जिनमे सिनेमा प्रमुख हैं। वरावर इस पर आधारित और नये आविष्कार होते 
चले जा रहे हे। इस प्रकार एक आविष्कार के वाद कई सौ वर्ष तक उस पर 
व्यावहारिक आविष्कार हो सकते हे और होते रहते है। इस दृष्टि से फारा' 
के आविष्कार को भरा समाज से अलग कैसे किया जा सकता हैं। अध्यापक 
एच० लेवी ने ठीक ही लिखा है “वैज्ञानिक तथा उसके काम को परिवर्तनशील 
जगत के बाकी हिस्से से अलग नही किया जा सकता, विज्ञान की सामाजिक जडे 
है, तथा उसके परिणाम भी सामाजिक हूं ।”* अन्यत्र अध्यापक लेवी इसी विचार 
को दूसरे शब्दो में यो प्रकट करते हे “विज्ञान मुस्यत एक गति तथा ऐसी सामा- 
जिक उपज है जो सामाजिक उद्देश्यो की पूर्ति करता है, और इसके किसी भी 
पहलू को समाज से पृथक्‌ करने का प्रयत्न (चाहे वह विशुद्ध गणित ही हो), 
जिसका यह एक आवयविक अश हूँ, केवल भूठे और खतरनाक उपसहार पर पहुंचा 
सकता है।” (एकएट78९ छा इटा८१८6 9. ए॥) 

१८--विज्ञान की भौतिक जडें--जब सूक्ष्म से सूक्ष्म विज्ञान की सामाजिक 
जडे होती हे तो किचित्सा-विज्ञान, क्ृषि-विज्ञान आदि प्रत्यक्षरूप से मनुष्य के 
लिए उपयोगी विज्ञानो का तो कुछ कहना ही नही है। वे तो तात्कालिक उप- 
योगिता को छोडकर मुश्किल से एक कदम आगे बढते हे। विज्ञान यदि किसी 
समय केवल सिद्धान्तों की उडान भरता हुआ मालूम होता हूँ तो वह दृश्यमाव 
मात्र है। उसे देर मे या जल्दी अपनी उडान के स्थान से नीचे उतर कर आना 
पडेगा और उपयोगिता की कसौटी पर अपने मूल्य को साबित करना पडेगा। 
यदि वह आज या कल या कुछ सालो में व्यावहारिक रूप से मनृष्य की आव- 
इयकता की पूर्ति नही कर सकता तो वह विज्ञान की मर्यादा से उतार विया 
जायगा। 

१९--विज्ञान में सुक्ष्मीकरण का उद्देश्य--यदि विज्ञान मे सुक्ष्मीकरण 

(2०४0/४८0070) है तो वह लोगो को भ्रम में डालने के लिए नही बल्कि 
एक चीज़ के बहुत से पहलुओ में से एक को अलूग कर अध्ययन करने के लिए 





९, लि, 48ए९ए--४%6 एद्वत्वपेठड 0९ 8ढाला66 0 ३४ बय्ते 7४४४ए॥४- 


विज्ञान की भौंतिक उत्पत्ति और विकास ४०५ 


है जिससे जल्दी किसी निर्दिष्ट नतीजे पर पहुँचा जा सके। यदि हम एक लोहे 
के छड को तराजू पर रखकर तौलते हे और इस समय हम उसके किसी और 
पहलू पर जोर न देकर केवल वजन पर अपने ध्यान को केन्द्रित करते है तो 
उसका अर्थ यह न समझा जाना चाहिए कि उसमें वजन के अतिरिक्त और कोई 
गण है ही नही, बल्कि उसका मतलब इतना ही है कि हम तात्कालिक रूप से 
उसके वजनवाले पहलू कौ समझ छेना चाहते है। इसी प्रकार विज्ञान में जहा 
भी सूक्ष्मीकरण है वही पर वह प्रश्त को सरल करने के लिए है। फिर एक 
बार हम लेवी की बातो का हवाला देते हुए कहेगे कि सृक्ष्मीकरण के ज़रिये 
असामजस्यपूर्ण बाते छॉँट दी जाती हैँ और विभिन्न वस्तुओ में मूलगत समताओ 
का उद्घाटन किया जाता है। सारे विज्ञान के सिद्धान्तो का यही रहस्य है। 
उन पर अति प्राकृतिकता मढने की चेष्टा करना व्यर्थे हैं। यद्यपि उसका भौतिक 
अर्थ उस समय छिपा हुआ रहे, वह बाद को स्पष्ट हो जायगा। जे० आरथर 
टामसन ने 00]02ए 2०० #प्राए॥] [7087८55 में लिखा है, यदि हम 
तार, ठेलीफोन, ब्राडकास्टिग, चिकित्सा में रश्मियो का उपयोग, शल्यविद्या, तथा 
सीरम से रोगो का इलाज करना देखे तो ज्ञात होगा कि यह सभी बहुत ही 
सक्षम खोजो तथा आविष्कारों पर निर्भर हैं।” इस प्रकार वैज्ञानिक सिद्धान्त 
उडान नही होते, बल्कि कुछ घटनाओ से निकले हुए उपसहार होते हे और 
दूसरी तरफ उनके परिणाम स्वरूप दूसरी घटनाओ को समभने तथा उन पर 
नियत्रण प्राप्त करने के कारण स्वरूप होते है । 

२०--सभी विज्ञानों की भौतिक उत्पत्ति--ज्योतिष और गणित की उत्पत्ति 
के सम्बन्ध में खोज करते हुए हम जिस प्रकार उनके भौतिक आधार मे पहुँच 
गये, उसी प्रकार हम अन्य विज्ञानो की उत्पत्ति के सम्बन्ध में पहुँचते हे । पदार्थ- 
विज्ञान का घनिष्ठ सम्बन्ध उत्पादन तथा युद्ध से था। इसी प्रकार रसायन विज्ञान 
का सम्बन्ध कॉच, रँगाई, बर्तनों की करूई, पेन्टो की उत्पत्ति और धातुवितज्ञान 
के साथ था। मिस्र ओर चीन में ही इस विज्ञान के सबसे प्राचीन रूप का पता 
लगता है। वहाँ इन्ही वातों से उसका सम्बन्ध था। रसायन-विज्ञान शब्द का 
केमी या काले से सम्बन्ध हैं, इससे अनुमान किया गया है कि इस विज्ञान की* 
उत्पत्ति मिस्र में हुई है। खान-विज्ञान, वनस्पति-विज्ञान, पशु-विज्ञान, गरीर-विज्ञान, 
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रोगविज्ञान इन सबकी भौतिक उत्पत्ति तो बहुत ही स्पप्ट हैँ और, जैसा कि हम 
बता चुके, ये विज्ञान अपने भौतिक उपयोग के आधार को छोडकर एक भी कदम 
आगे नही जाते। भूगोल की उत्पत्ति व्यापार तथा युद्ध-विद्या के लिए हुई। 
प्राचीनकाल में फिनिसियन, कर्येजिनियन और उसके बाद ग्रीक अरब ज्यो ज्यों 
व्यापार में प्रमुख होते गये त्यो त्यो ये जातियाँ भूगोल में अधिकतर प्रवीण होती 
गई । १५वीं सदी से जब से औपनिवेशिक विस्तार का प्रारम्भ हुआ तबसे भूगोल 
की अधिक उन्नति हुई हैं। अब भी तिब्बत तथा अफ्रिका के आशभ्यन्तरिक भाग 
में भूगोल की उन्नति के बहाने साम्राज्यवाद के लिए आधार, सावन तथा सस्पर्श 
पैदा किये जाते हे। अभी बहुत हाल की बात है, १९४४ में भारत और वर्मा 
की सरहद पर जो अल्पज्ञात भूभाग थे उनके सम्बन्ध में जानकारी बढी। इसी 
प्रकार जब वर्मा से चीन का रास्ता, बर्मी के जापानियो के कब्जे मे आ जाने से, 
बन्द हुआ तो एक दूसरी सडक ढूँढने के लिए बहुत से नये भौगोलिक आविष्कार 
हुए। इन क्षेत्रों मे भौगोलिक आविष्कार तथा नेतृत्व स्पष्ट रूप से भौतिक आव- 
इयकता के कारण हुआ। मध्ययुग में पुर्तंगाल, स्पेन, इंगलेड, हालेड आदि जिन 
देशो के लोग व्यापार तथा साम्राज्य स्थापना मे प्रमुख रहे, उन्हीने अच्छे जूू 
मार्गों आदि के आविष्कार किये। इसी प्रकार १९४४ में इस सूची मे जापान और 
अन्य युद्धमान देशो का नाम जुड गया हूँ। जो विज्ञान सामाजिक विज्ञान कहलाते 
है उनकी उत्पत्ति तो सामाजिक होगी ही, इसमें कोई आश्चर्य की बात नही ।* ऐसे 
विज्ञानो मे इतिहास, अथंशास्त्र, भाषाविज्ञान, ऑकडाशास्त्र हैँ। 

'. २१--विज्ञान विज्ञान के लिए! नारा निरर्थक--हम पहले ही बता चुके है 
कि जिस मनुष्य ने पेड की एक डाल की सहायता से फलछो को तोडा वह पहला 
वैज्ञानिक था। इसका अर्थ यह हूँ कि विज्ञान की उत्पत्ति मनुष्य को प्रकृति के 
मुकाबिले में सफल बनाने के लिए हुईं है, इस बात को हमे कभी भूल न जाना 
चाहिए। इसलिए, विज्ञान विज्ञान के लिए! नारे का कोई अर्थ नही होता | ऐति- 
हासिक रूप से तथा' व्यावहारिक रूप से यह बात बिलकुल गलत है। लेवी ने 
अपनी पुस्तक (॥792८/5९ ० 8८९४८८ में दिखलाया है कि विज्ञान विज्ञान 
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के लिए' इस नारे की उत्पत्ति किस प्रकार हुई और लोग किस प्रकार उसमें 
बह गये। अध्ययन की सुविधा के लिए विषयो को अलग अछूग कर लिया गया। 
होते होते उनके एक एफ पहल भी पृथक्‌ कर लिये गये। जब यह पृथक्‍्करण दो 
एक पुएत तक चला तब उस पहलू के छात्र को ऐसा मालम होना स्वाभाविक 
हो गया मानो विज्ञान विज्ञान के लिए हूँ। 

मनृष्य जाति के कल्याण के अतिरिक्त विज्ञान की कोई कल्पना ही नही 
हो सकती। विज्ञान ने हर पग पर मनुष्य को पहले से सुन्दरतर तरीके पर 
रहना और जीना सिखलाया है, किन्तु यह भी इस सम्बन्ध मे हमे न भूलना 
चाहिए कि विज्ञान का निर्माता मनुप्य स्वय हैं। पहले से अच्छे तरीके पर' रहने 
की आन्तरिक इच्छा से ही विज्ञान का उदय हुआ और वह अक्सर प्रत्यक्ष रूप से 
और कभी-कभी परोक्ष रूप से इसी उद्देश्य को श्रुवतारा की तरह सामने रखकर 
अपनी नाव खे रहा है । इसमे कुछ वैज्ञानिक व्यक्तिगत रूप से भले ही कुछ और 
बात मिलाकर उसे दूसरे रग मे रंगने की कोशिश करे, किन्तु विज्ञान की सार्थेकता, 
उसके चरित्र की चरितार्थता मनुष्य के कल्याण-साधन में ही है। हरबर्ट स्पेन्सर 
ने ठीक ही कहा है कि विज्ञान जीवन के लिए है, न कि जीवन विज्ञान के लिए । 
यदि किसी समय धोखे से हमे इसका विपरीत मालूम होता है तो जरा गहराई 
से देखने पर ही यह भ्रम दूर हो सकता है। आदिम मनुष्य ने चन्द्र को रोज 
उदित होते देख, बहुत सम्भव हैँ और भी जानवर चॉदनी और चाँद को देखते 
है, किन्तु अपने विकसित मन के धारा जब आदिम मनुप्य ने चन्द्र को एक नियम 
के अनुसार घटते-बढते और उसमे पूृणिमा तथा अमावस्या होते देखा तो कुछ 
दिनो में वह समझ गया कि किस नियम से आकाश में चन्द्रोदय होता रहता 
है। यो ऊपर से देखने पर मालूम होगा कि मानों यह ज्ञान मनुष्य के लिए ज्ञान 
के लिए ज्ञानमात्र था, किन्तु ऐसा नहीं। आदिम मनुष्य एक तो इसी ज्ञान के 
सहारे समय को नापने लगा (जो हर तरीके से उसके लिए उपयोगी था), दूसरे 
वह इस ज्ञान का उपयोग कृषि, नीचालन इत्यादि भौतिक तरीके से करने 
लगा। सच तो यह है कि यदि उसको इसकी भौतिक जरूरत न रहती तो उसे 
चन्द्रोदय-सम्बन्धी ज्ञान होता ही नहीं। कोई भी इस बात का कष्ट नहीं उठाता 
कि जँगले पर कितनी मक्खियाँ बेठी हे या सडक पर क्रितनी गौरबइयाँ हे, किन्तु 
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सीगदार जानवर गिने जाते है। वात यह है कि पहले दो विपयो में सख्याओं 
का जानना किसी के लिए उपयोगी नही है, किन्तु सीगदार जानवरों की नसख्या 
जानना बहुत उपयोगी हूँ ।'* 

यदि हम इसी प्रकार विज्ञान की सारी उन्नति के इतिहास को देखे तो 
वह सिलसिले से इसी तरह आवश्यकता की उत्तेजना पर विकसित होता गया है । 
मनुष्य को अधिक गेहें की ज़रूरत पडी या लोहा, कोयला, मछली ज्ञी घर “यातायात 
की ज़रूरत पडती गई और विज्ञान में विकास होते गये । 

२२--विज्ञान की विभिन्न परिभाषाएँ---वाकी सृष्टि की तरह मनुष्य 
भी, अपनी घुरी पर घूमती हुई पृथ्वी की भाँति, न्यूनतम क्रिया के सिद्धान्त पर 
चलना चाहता हैँ यानी जहाँ तक हो सके, वह कष्ट से वचना चाहता है! (ठाम- 
सन) । इसी इच्छा के कारण मनुष्य विज्ञान की सृष्टि करता हूँ। किसी काम को 
सबसे अच्छे ढग से सबसे जल्दी और सबसे कम शक्ति लगाकर करने का तरीका 
ही विज्ञान है। विज्ञान की जितनी भी परिभाषाएँ की गई हू उनमें विज्ञान की 
सामाजिकता का उत्पादन स्पष्ट हैँ। अध्यापक टी० हकक्‍सले कहते हे विज्ञान 
से में ऐसे ज्ञाव को समभता हूँ जो गवाही ( ८एा०९४८८ ) तथा तक पर 
अवलम्बित हू ।? कहना न होगा कि यह गवाही तथ्यो का गवाही है, और तथ्य 
सामाजिक हे । डाक्टर एलेक्ज़ेडर हिल कहते हे कि “सब बुद्धि सगत ज्ञान विज्ञान 
हूँ तथा विज्ञान( 92८7४०९८४ए८) से ज्ञान है।” अध्यापक कार्क पियरसन 
कहते हूँ कि विज्ञान का काम तथ्यों का वर्गीकरण, उनके क्रम तथा तुलनात्मक 
अर्थ की स्वीकृति हैं। अमेरिकन अध्यापक एफ० जे० टेग्ट का कहना है कि 
“विज्ञान घटनाओ मे प्रकाशित प्रक्रियाओ की पद्धतिगत खोज हूँ। ला्ड एक्टन 
कहते हे कि विंज्ञान बहुत से सदृश तथ्यो को एक सामान्वीकरण, एक सिद्धान्त 
या एक कानून की एकता में एकत्र कर देता है, और वह कानून या नियम ऐसा 
होता है) हमे उसी तरह की परिस्थितियों मे उसी तरह की घटना की पुन्रा- 
वृत्ति की भविष्यवाणी करने में समर्थ करता है ।”* आइनस्टाइन ने अपनी 
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पुस्तक (0 शाल्यााएु 0ट90ए7ए ) में लिया हूँ “सद विनानों 
का उद्देश्य चाहे वह प्राकृतिक विज्ञान हो या मनोब्जिन, हमारी अभिन्नताओं 
में सम्बन्ध स्थापित करता तथा उनको एक्र ताकिक पद्धति के अचचर दाना 
है।” इनमें से सभी परिभाषाओं से विज्ञान पर हमारे दृष्टिफोण छी पृष्टि 
होती हैं। 

२३--एडिगटन की विज्ञान सम्बन्धी घारणा--आधुनिक वैज्ञानियों से सर 
आर्थर एडिगटन प्रसिद्र भाववादी हेँ। उनकी विज्ञान-संस्न्स्धी धारणा बढ 
विभिन्न है, फिर भी उसकी बहा पर थाडी जालोचना करना अप्राससिक्त न टोगा । 


एडियटन का कहना हूँ कि जिस प्रकार गणित में पादाथिक जगत हो सीसी झा 
सुक्ष्मीकरण कर उनके सम्बन्धों का निर्णण होता है, उसी प्रकार विज्ञान े उगत 
में दश्यमान जगत्‌ की साधारण बृद्धि की अवमानना वर विचार होता हैं, जर्धाति 


उनके अनुसार विज्ञान भी सम्बन्धों और प्रतीछों दो छेफर चठ्ता है णानी उसशा 
कारबार एक वास्तविक जगत्‌ से ह। गठराए ेे साथ सोचने पर घाव शाम हि 
विज्ञान पर यह दृष्टिकोण इस सम्बन्धी दूसरे दष्टिकागों से वेत्राड उंद्पघमाल शुभ 
से ही भिन्न हे क्योकि जैसा हम करे बार कर घक़े /, सम्पत्यी छोर वी रा छा 
सम्बन्धित वस्तुओं और मल पदाथों वे जविरिदत शो अखििध हा देते रुप 
सकता । 
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मनुष्य की परिभाषा औजार बनानेवाले प्राणी के रूप में की थी, बद्धपि उसके 
अलावा भी प्राणियों ने कुछ अविकनित औज़ारों का उपयोग किया हैं। मनुष्य 
के घरीर तथा दिमाग का गठन इतना विकसित है कि उसमे वरावर औज़ारो 
की उन्नति सम्भव हुई, जो होते-होते आज की दया में पहुँची है। 

आविष्कार किस प्रकार होते गये, इस सम्बन्ध में यह जो मत हे कि एक 
व्यक्ति के दिमाग में एकाएक एक विचार आया, और एक आविष्कार हुआ 
फिर दुनिया प्रगति के रास्ते पर चल निकली यह बिलकुल गलन हैं। प्रव्न यह 
हैँ कि आखिर ऐसा विचार एक मनुष्य के दिमाग में क्‍यों आ सका, और वह 
सामाजिक रूप से ग्रहणीय हो सका ? एच० जी०> वेल्स की तरह विद्वान लेखक 
भी इस वात को समझते में गडबडा जाते हे। इसलिए वे मार्क्स के कम्पुनिस्ट 
मेनिफेस्टो की भूल निकालते हँ। मास ने कम्युनिस्ट मेनिफेस्टो में लिखा था 
कि मुब्किल से कोई एक जताब्दी के अपने राज्य में पूँजीवादी वर्ग ने पहले 
की सब पुच्तों से कही अधिक जक्तियाल्ली तथा विराट उत्पादन की चक्तियों का 
निर्माण किया है । भला पहले की पुब्तो में से किस पुष्त को इस बात 
का स्वप्न में भी भान था कि नसयुक्त-श्रम के गर्भो में इस प्रकार की विराट्‌ 
उत्पादन जक्तियों प्रसुप्त हें।' वेल्स इसका मजाक उडाते हुए कहते हैँ “क्या 
खूब ! औद्योगिक ऋनन्‍्ति जो यात्रिक ऋन्ति का परिणाम था यहाँ उसके कारण 
के रूप में दिखाई जाती है। क्‍या तथ्यों को इससे अधिक गडवड्ाकर पेश किया 
जा सकता हूँ ?”* हमे यह देखना है कि तथ्य क्‍या हैँ। इस प्रश्न के साथ आवि- 
ष्कार के प्रब्न का बहुत निकट सम्बन्ध हैं। आ।वष्कार पहले हुए या उन्नति पहले 
हुई, यह एक व्यर्थ का पेचीदा प्रश्न है क्योफि आविष्कारों के लिए अनुकूल 
परिस्थिति होने पर आविप्कार हुए, (यहाँ पर यह स्मरण रहे कि जितनी परि- 
स्थिति आविष्कार होने के लिए उपयुक्त हो सकती है, उतनी परिस्थिति में जब 
वह आविष्कार हो जाय तो उसे कार्यरप में परिणत करने और उपयोग मे लावे 
के लिए वह यथेष्ट नही है, इसी लिए हम अक्सर यह भी देछते हे कि आविप्कार 
तो हो गया किन्तु उसके लिए सामाजिक आविक-परिस्थिति न होने के कारण 
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वह आविष्कार घरा रह गया, और उसका उपयोग न किया गया), फिर जब 
आविष्कार हुए तब उन्नति को और भी द्वुततर कर दिया। 
हाव्सव किसी प्रकार का साम्यवादी नहीं था, बल्कि एक कट्टर पूँजीवादी 
लेखक था, किन्तु यह महागय केवल तथ्यों के आधार पर जिन उपसहारों पर 
पहुँचने के लिए मजब्र हुए, वे इस सम्बन्ध . द्रष्टव्य हे। वे लिखते हैं “कपडे 
के सम्बन्ध में जितने आविष्कार हुए, उनका मन्थन किया जाय, तो ज्ञात होगा 
कि ऐसा नहीं कहा जा सकता। यदि एक-एक आविष्कार को देखा जाय, तो 
यह ज्ञात होगा कि वे पहले कुछ थे, और धीरे-धीरे उनमे वृद्धि होते-होते वे 
वर्तमान रूप में पहुँचे हे ।-- पि० आर० हाज ने हाउस आफ छार्ड्स के सामने 
गवाही देते हुए जिस बात को कहा था उसे हाब्सन ने उद्धृत किया है। उन्होने 
यह कहा था वर्तमान समय में हम जिस कातने के यत्र का इस्तेमाल मिलो में 
करते हू, उसमें ८०० आविप्कार आकर मिले हूं। इसी प्रकार वर्तमान समय 
में जो धनने का यत्र हैं, वह ६० पेटेन्टो का एकत्रित रूप है ।” स्मरण रहे कि हाज 
साहब ने ऐसा १८५७ मे हाउस आफ लार्ड्स की एक कमिटी के सामने कहा था। 
उस समय से न मालूम कितने और आविष्कार इन यत्रों में सम्मिलित किये 
गये हे। हाब्सत इसी बात पर जोर देते हुए कहते हू “अधिकाण आविष्कारों 
का इतिहास यही है। औद्योगिक परिस्थितियों का दवाव बहुत से मनो की 
बुद्धि को एक ऐसे बिन्दु पर केन्द्रित कर देता है, जिसमे वहुत दिवकत पद्र रही हू । 
नतीजा यह होता है कि उस युग के सार्वजनिक ज्ञान की सतह एक होने के कारण 
बहुत से व्यक्ति एक ही साथ एक ही निर्णय पर पहुँचते है । इन बहुत से समाधानों 
में से वह समाधान, जिसके सम्बन्ध में यह कहा जाता हैं कि उसने भाग्य की 
गली पकडकर पहुँचा पकड़ लिया, सबमे विजयी सिद्ध होता है । उस आविष्कार 
का आविष्कर्ता--खबर देनेवाला, किसी-किसी क्षेत्र में उस आविष्कार को 
चुराकर समाज के सामने पेश करनेवाछा कहा जाने रूगता हँ। किसी एक महान 
औद्योगिक आविष्कार में जो पहले बिलकुल शुस्भात के आविष्कार होते है 
वे उस कारण प्रासद्धि प्राप्त नहीं करते कि उनसे कुछ प्राप्ति नहीं होती। जब 


१. छिरत॑प्रांग 6प्रातवेंगाय ट2|फ्री।5पा 9. 79, 


ञ 


४१२ ऐतिहासिक भौतिकवाद 


इसमे वृद्धि होते-होते वह प्राप्ति कराने के बिन्दु तक पहुँच जाता है, तभी इस 
विल्कूल अन्त की वृद्धि को आविप्कार की मर्यादा प्राप्त होती है, यद्यपि पहले 
जो आविष्कार हुए थे, जिनके आधार पर इस सबसे अन्तिम आविष्कार की 
इमारत बनी, सम्भव है वे सबसे अन्तिम आविष्कार के बरावर महत्त्व के हो या 
उससे कही अधिक महत्त्व के रहे हो। आविप्कार _द्धि में कोई भी आकस्मिक 
या रहस्यवादी उपादान नहीं हैँ। आवश्यकता इसकी जननी हैँ। इसका अर्थ 
इतना ही हूँ कि यह कम से कम विरोध की पक्ति के मार्ग से (76 0 648 
7८85६८7९८) चलती है। के० हारस्रीब्स, आर्कराइट, कार्टण्डट ने अपनी 
बुद्धि तथा श्रम केवलछ' उन दिक्कतों के दूर करने में लगाया, जो उठती गई। 
कपडे के सम्बन्ध में जितने बडे आविष्कारक थे, उनमें से करीब-करीब सभी 
व्यावहारिक व्यक्ति थे । किसी दिक्कत की बात्त को सोचते हुए, उस 
पर विचार किया, इस तरह उसके समाधान की कोशिण करते हुए, फिर उसमे 
असफल होकर दूसरी तरह से उसका समाधान करते हुए दूसरे, व्यावहारिक 
व्यक्तियों के प्रयत्त तथा असफलताओ से सवक लिया और उन पर उन्नति करते 
हुए अन्त में उस समाधान पर पहुँच गये जिससे वह खास दिक्कत दूर होकर 
अभीष्ट फल प्राप्त होता धा। यदि हम किसी निर्दिष्ट आविष्कार को ले, और 
चनिष्ठ रूप से उसकी जाँच करे, तो ज्ञात होगा कि प्राय प्रत्येक क्षेत्र में कुछ- 
कुछ वृद्धि होते होते आविष्कार व्यावहारिकता के क्षेत्र . पहुँच गया है।”* 
हम पहले ही बता के हे कि हाव्सन किसी प्रकार भी मार्क्स के कायल नहीं 
हैँ, किन्तु उन्होने जिस प्रकार आविष्कार के इन्द्ववाद को स्पष्ट किया हैँ, वह 
बहुत ही सुन्दर हैं । हाव्सन के उद्धरण के बाद यही पूछने की इच्छा होती ह कि 
मार्क्स तो खैर गुमराह थे, किन्तु हाव्सन ने क्यो ऐसी बात कही | 

वक्‍स एडम ने, अपनी (76 9ए ० लपजा5207 शाते तं€८॥ए 
में यह स्पष्ट कर दिया है कि आविष्कार अनुकूल परिस्थिति के बिना कीई 
महत्त्व नही रखता। वे लिखते हे--प्लासी का युद्ध १७५७ में हुआ, और 
सम्भवत उससे होनेवाले परिवर्तन की गति की कोई तुरूता नहीं हो सकती ॥ 


। 
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सन्‌ १७६० ई० में करधे में ढरकी को अपने आप चलानेवाले यत्र का आवि- 
प्कार हुआ, तथा भट्टी के लिए अब लूकडी की जगह पत्थर के कोयले का इस्तेमाल 
होने लगा। सन्‌ १७६४ में हार्ग्रीग्ज ने सूत कातनेवाली कल का आविष्कार 
किया। सन्‌ १७७६ में क्राम्पटन ने सूत कातने का उचन्नततर यत्र बनाया तथा 
सन्‌ १७८५ में कार्टराइंट ने कलद्वारा चलानेवाला करघा वनाया। सन्‌ १७६ 
में जेम्स वाट ने इन सबसे मुख्य भाप के इजिन को जन्म दिया जो जक्ति को 
केन्द्रित करने के सब साथनो में सबसे अधिक सर्वानपूर्ण था। यद्यपि इन कलो का 
आविष्कार हो गया, किन्तु वे स्वय कार्यभशील न हो सके। आविष्कार स्वय 
निष्किय होते हे। उनमे से कई महत्त्वपूर्ण आविष्कार शताब्दियो तक सुप्त 

पडे रहते है, और ऐसी शक्ति के पर्याप्त भण्डार के सचित होने की प्रतीक्षा करते 
रहते हूँ, जो उन्हे कार्यान्वित करे। भारतीय घन के बहाव और उससे उत्पन्न 
होनेवाले ऋण के प्रसार के पहले इन आविप्कारो को कार्यान्वित करने की 
पर्याप्त गक्ति मौजूद नही थी, और यदि जेम्स वाट पचास वर्ष पहले उत्पन्न होते, 
तो वे और उनके आविष्कार अवब्य साथ ही साथ लुप्त हो जाते . ॥ 
सम्भवत॒ सृष्टि के प्रारम्भ होने के समय से किसी पूँजी के प्रयोग से उतना लाभ 
नहीं उठाया गया, जितना भारतीय लूट से उठाया गया, क्योकि छगभग पचास 
वर्षो तक इंगलंड बिना प्रतिद्वन्द्दों के रहा। 

२५--पुद्ध के सम्बन्ध में विज्ञान का उत्तरदायित्व--आमतौर पर विज्ञान 

तया यत्र की निन्‍दा के रूप में बुद्धो का हवाल्य दिया जाता हे और कहा जाता 

है कि यदि वेज्ञानिक उन्नति न होती तो इस प्रकार का आम नर-सहार सम्भव 
ने होता। पहले जहाँ, तलवार पर तलवार, तीर पर तीर (स्मरण रहे तलवार 
तथा तीर भी प्रागैतिहासिक हथियारों की तुलना में वडी उन्नति थी) चलते छे, 
अब उनकी जगह पर वीसियो मीलो तक मार करनेवाली तोपे हे । पहले की दीवारों 
अन्त्र हे। इसमे कोई सन्‍्देह नहीं कि १९१४-१८ के महावृद् तवा १९३ 


्ः 
रे किक 8. बज, रे हु ना 
महायुद्ध में एक-एक दिन में एक एक मोर्चे पर जो सहार हआ हे उसऊी नया 








फ़म्प्नी व ० कला न डर / दस न 
१. कन्पनी के काले कारनामें--द ० ह)० बसु एू० १००-६ 
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बडा युद्ध केवल १८ दिन हुआ था और अब युद्ध वर्षों, हजारों मीलो के मोचें 
पर, चलते है। इसलिए स्वाभाविक रूप से यत्र के विरुद्ध सिञागरा4्र 4९८९ 
एक मुकदमा तो तैयार हो ही जाता है। इस आधार पर यत्र को गालियाँ देना 
बहुत आसान रहा हूँ। किन्तु यदि गहराई तक देखा जाय तो क्या इसमे यत्रो 
का दोप है या यत्रो को इस्तेमाल करनेवालों का ही दोप है ? आखिर ये यत्र 
ह॑ क्‍या ? वे मनुष्य के ही बनाये हुए हे न? माक्स ने पूँजी में सामग्रियों के 
बुत्तों में परिणत कर दिये जाने की वात कही हूँ । उसमे उन्होंने दिखलाया है 
कि किस प्रकार मनुष्यों ते अपनी पैदा की हुई सामग्रियो को बुतों में इस प्रकार 
परिणत कर दिया है कि उनके सम्बन्धों को मनृष्यो के सम्बन्धों के रूप में देखने 
के बजाय उनको वस्तुओं का सम्बन्ध समझ रखा हूँ ओर उनके मुकाविले में 
अपनी बेवसी का अनुभव करते हूं। यही हाल यत्रो के बारे में हैं। बजाय यह 
समभने के कि लडाई का यह पहलू तोप आदि चलानेवालो का पारस्परिक 
सम्बन्ध हे, वे ऐसे पेश आते हूँ मानो लडाई तोपो का ही पारस्परिक सम्बन्ध हो 
और मनुष्य इसके मुकाबिले मे बिलकुल विवण हो। 

२६--विज्ञान का वर्गचरित्र--मनुष्य जाति की वेजानिक उन्नति का यह 
एक दुखान्त हिस्सा रहा हँं---और यह समाज में वर्गो के विभाजन को देखते हुए 
अनिवार्य भी था--कि यत्रो की उन्नति पर शोषक वर्ग का एकाधिकार रहा, 
और इस वर्ग ने केवल अपने अधीन ज्ञोंपितो को दबा रखने में ही नये-नये 
हथियारों का प्रयोग नही किया, वल्कि बराबर दुनिया की लूटमार पर अपना 
एकाधिकार जमाने के लिए आपस से भी इन खूनी हथियारों का व्यवहार किया 
हैं। जब पूँजीवादी विज्ञान या वर्ग विज्ञान की बात कही जाती हैँ तब उसका 
अर्थ यह नही होता कि चन्द्रमा पूँजीवादियो या शोषको के लिए तो २९ दिन में 
और शोपित के लिए ३१ दिन में पूर्णिमा में पहुँचता है, वल्कि उसका मतलब 
केवरू ऐसे ज्ञान के उपयोग से हे । यदि आल्पूस या हिमालय को मनुष्य के लिए 
मार्ग देने के निमित्त डिनामाइट का प्रयोग किया जाता हैँ तो वह पूँजीवादी प्रयोग 
नही है, किन्तु यही मार्ग इसलिए प्राप्त किया जाय कि आल्पूस तथा हिमालय 
के उस,पार के छोगो पर्‌ हमछा कर उनका शोषण किया जाय तब वह अवश्य 
लुटेरा विज्ञान होगा। जब विज्ञान की प्रयोगशाला मे उत्पादन-जक्ति भी बढाने 
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के लिए केवल इसलिए खोज होती हूँ (के मुनाफे की मात्रा वढे तव उस खोज का 
नर-सहार से सम्बन्ध न होते हुए भी वह पूँजीवादी विज्ञान ही होगा । 
कई जगह जहाँ पर पूँजीवादी वर्ग वनाम आम जनता या मजदूरवर्ग का 
प्रन्‍तत आता हे वहाँ पर हम यह देखते हूं कि विद्येयज्ञगण अपने प्रभु का राग 
अलापते हे। किसी खान में कोई दुर्घटना हुई, कही गाडी लड गई, या किसी 
जगह कारखाने मे विस्फोट हुआ, तो फौरन किराये के विशेजज्ञ यह कहने लगते 
है कि विपत्ति से रक्षा के लिए जो सम्भव उपाय थे वे काम में छाये गये थे, फिर 
भी दुर्घटना हो गई। इसके विपरीत कुछ विशेषज्ञ यह भी कहते है कि वर्थेष्ट 
एहतियात नही किये गये इसलिए ऐसा हुआ, अतएवं इस दुर्घटना से क्षतिग्रस्त 
लोगों को हर्जाना दिया जाय। हमें यहाँ इस बात से मतरूब नहीं कि किस 
अवसर पर कोन अधिक सत्य के निकट होता है, किन्तु इससे विज्ञान का वर्ग- 
चरित्र तो स्पप्ट ही हो जाता हूँ। कहा जाता है कि प्राचीन चीनियों में तीन 
तरह की सस्‍याएँ थी (586 ० गशणा/८१)5), एक ससस्‍या राज- 
कर्मचारियों के लिए थी, दूसरी विनान के लिए थी, तीसरी नागरिक व्यापारियों 
के लिए थी। यह तथ्य ऐसा है जिस पर किसी टिप्पणी की आवश्यकता नहीं है । 
विज्ञान के वर्ग चरित्र से इन्कार कर बहत से छोग यह जो कहते हु कि वैज्ञानिक 
तो योगी की तरह बहुत निस्पह है, उसे तो घटनाओं तथा वस्तुओं का अध्ययन 
भर करना है, उनके आन्तरिक नियमों का उदघाटन करना हूँ, उसे वर्ग और 
वर्गेस्वा्थ से भला क्‍या मतलव है, यह विन्कुल गलत हूँ क्योकि वैज्ञानिक घन 
सबके अलावा और भी वृछ हुं। विज्ञान का काम केबर प्राकृतिक रहस्थो रा 
नि स्पृह्ठ उद्घाटन नहीं, है बल्कि जानयूककर इस ज्ञान के ले पर प्राह्ृतिक घट- 
नाओ में हस्तक्षेप करना है। विज्ञान विज्ञान ही न होगा, यदि उसमे ने भविष्य- 
वाणी की शक्ति रहे और न प्रकृति में सज्ञान हस्तक्षेप की क्षमता। उस दृष्ठि से 
देखने पर वेज्ञानिक एक निष्छिय विद्याव्यमनीमान नहीं रह जाता, क्रिझ बड़ 
समाज का संज्ञान निर्माता के रूप में हमारे सामने आता है। कहना ने होगा फ्ि 


# 


सिर्मा ः ३, हि ७ पान लि का हम खन्दर बन्‍कन.. क उन्‍न्‍कूल+»ौ मकान... कान कनपककन्क कु 
यह निर्माण-बार्य बह मोजूद सामाजिता परख्थनिया वा अन्दर ही हर रप्ता 


अर्थात दिख ।ध के करने ५ जे वजल पक क्विसी पा किस! अआपजा पार कस बजा दिडुजालनर कं अजताह दा ग कु 
हु स्‌ एुसा झरने से उस कला ने किया इन्द्र का, जिसा न विसा हम ग्र हल 
रे कि दुकजनओ जा प्ट्कि णृ न वज्ञा लिए किक उफ्फशा ॥5 आअविजधार 
को अपनाना पड़ेगा! इस दृष्टिकोय थे वेशानित पस्पोह्ी अमकेत्र मे जारेशा 
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वे यह भी कहते हे कि प्रागेतिहासिक युग के लोग युद्ध करते थे, इसका कोई प्रमाण 
नही है, क्योकि इसके जो प्राचीनतम औज़ार प्राप्त हुए हैँ, वे शिकार के ही 
उपयुक्त है न कि युद्ध के । यहाँ पर हकक्‍सले कदाचित्‌ कुछ अधिक आशावाद से 
काम ले रहे है, क्योकि मनुष्य मारने के आदिम हथियार मे और पनु का शिकार 
करने के आदिम हथियार में किसी प्रकार का फर्क होने की आजा कैसे की जा 
सकती हैं। 

जिस पत्थर के हथियार से एक पश्चु का चमडा उधेडा जा सकता था, उनसे 
आदमी का भी चमडा उधेडा जा सकता था। अवश्य हक्सले इस अर्थ में सही 
हैं कि जैसे आजकल एक हथियार से सामूहिक हत्या हो सकती हूँ, वैसे उस युग 
के हथियार से नही हो सकती थी, किन्तु इसका केवल यह अर्थ निकालना कदाचित्‌ 
उचित न होगा कि उस युग में सामूहिक हत्या नही थी, बल्कि इसका यही अर्थ 
निकालना उचित होगा कि उस युग मे आजकल के अर्थ मे सामूहिक ह॒त्या के 
साधन नही थे । आज रेको में नरबलि पत्थर की छरी से दी जाती थी, यह 
हमे मालूम है। इसके और भी उदाहरण दिये जा सकते हे। फिर भी हक्‍सले 
का इस सम्बन्ध में पुरा वक्‍तव्य जानने लायक हैँ। वे लिखते हँ 'बस्तीवाली 
सभ्यता के पहले के सोपान में सगठित युद्ध का सूत्रपात न हुआ होगा, यही अन्दाज 
है। जैसे चीटियो मे लडाई केवल सम्पत्ति के लिए होती है, वेसे ही मनुष्यों में 
सम्पत्ति के लिए ही लडाइयाँ हुई है । जो हो, जब मनुष्यों ने नगरो मे रहना और 
सम्पत्ति बटोरता सीख भी लिया, तब भी लूडाई अनिवार्य रूप से होती ही थी, 
यह बात नही हूँ । ई० पु० ३,००० वर्ष के समय की सिन्च सभ्यता में युद्ध का 
कोई चिह्न नही मिलता। इसी प्रकार चीनी सब्यता के प्रारम्भिक युग में तथा 
पेरू की इनका सभ्यता मे लडाई बिलकुल अज्ञात थी, ऐसा मालूम होता है ।/र 

इस प्रकार स्पष्ट हो गया कि एक जीव वैज्ञानिक की दृष्टि मे ऊडाई की 
कया वैज्ञानिक हैसियत है। किन्तु कही हमारा मतलब गलत न समझा जाय 
इसलिए, कुछ अप्रासगिक हो जाने की आशका हो जाने पर भी--(और हक्सले 
ने भी यह बात दूसरे अर्थ मे कही हैँ )--यह कह दिया कि युद्ध जीव-वैज्ञानिक 
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आवशच्यकता हो या न हो, जैसा समाज अब बन चुका हूँ, उसमे युद्ध अनिवार्य 
है । युद्ध तभी असम्भव होगा जब वर्गगोषण का अन्त हो जाय, किन्तु उस सोपान 
तक हम वर्गयुद्धो--जिनका रूप कभी गृहयुद्ध और कभी अन्तर्राष्ट्रीय युद्ध होगा-- 
के जरिये ही पहुँच सकते हें। 

युद्र के सम्बन्ध में एक बात तो ऐतिहासिक रूप से ज्ञात होती हैँ कि कई 
क्षेत्र में इसके कारण सभ्यता का प्रचार हुआ हैँ, सभ्यता से हमारा मतरूब 
यहाँ पर बकिसी आध्यात्मिक वात से नही हे, बल्कि उन्नतर आ्थिक पद्धति से ही 
है। मिख के द्वितीय राजबण के फरडनो ने अपने को सिनाई की चट्टानों पर 
अभागे बदुदूओ को मारते हुए चित्रित कराया हूँ । इस सम्बन्ध में यह ज्ञात है कि 
सिताई में जो तॉँबा होता था, उसको निकालने के लिए मित्र से मजदूर भेजे 
जाते थ। सुमेर और अक्काड के सम्बन्ध में ज्ञात है कि उनकी तरफ से इलाम- 
वालो पर हमले हुए। चाइल्ड ने लिखा है कि बवैवीकोनिया को एक करने के 
अतिरिक्त आगाडे के सारगन ने इधर-उधर के भूभागों पर आधिक उद्देब्यो से 
हमले किये। 'उनके अपने अभिलेखों से ज्ञात होता हैँ कि उन्होने सेडर के वनों 
(लेवनान ? ) तथा चाँढी की खानो (तर?) पर हमले किये। वाद के एक 
लेख से ज्ञात हैं कि वे कप्पाडोसिया में वहाँ के धातु के व्यापारियों की मदद के 
लिए बुलाये गये थे, और भी वाद के एक लेख से ज्ञात हैं कि सारगन की 
जीतो मे एक टीन का देश सी था। इससे सन्देह नहीं कि उन्होंने इलाम के घातु- 
उत्पादक जिलो पर कब्जा कर लिया तथा अपने राज्य को कैस्पियन था भूमब्य- 
सागर से फारस की खाड़ी तक फैलाया। इस प्रकार उन भूभागों को अपने 
अन्दर छे लिया जिन पर वेबीलोनिया निर्भर था।” चाइत्ड ने ही दिखलाया हूँ 
कि इन क्षेत्रों मे तथा अन्य कई क्षेत्रों में युद्धों के कारण घहरी सम्यता फेली। 
असेर्या मे, निनवे में सारगन के प्रपौत्र ने, कहा जाता हुं क्रि, एक मन्दिर बना- 
कर इसी प्रकार घहरी सभ्यता की स्थापना की । उन्होंने कहा हूँ कि बाइबल के 
इस वाक्य में काफी सत्य हुँ कि अच्णुर सार (मुमेर) से निकलकर निनते का 
निर्माण करने हे। अभी तक जत्वन्त आवुनिक इतिहास में भी इस बात था 
प्रमाण मिल सकता है कि बहुत-ती जातियो ने अपने यहाँ की खानो की ऋदर 


मे की जल-प्रपानों गा दोपण नहीं किया जमीनों की हग से क्ोध्य्ट हा 
नत्ग झा जल-प्रपावा था शापण नहा कि ऊमाना वा हग स्‌ ब्राधशाए जाए 
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नही की, किन्तु बाहर से विजेताओं ने आकर ये काम किये, ओर देश के लोगो के। 
ये काम सिखाये। इस कथन का अर्थ यह कदापि न लगाया जाय कि हम शझोपण 
का समर्थन कर रहे हे, बल्कि हमारा कथन इतना ही हैं कि ये वाते तथ्य हूँ। 
जिन विजेताओ ने इन नई बातो का प्रवत्तत किया उन्होंने ग्ोपण की दृष्टि से 
ही इनका प्रवर्तत किया, इसमे कोई सन्देह नहीं। ब्रिटिश साम्राज्य, जार का 
साम्राज्य, सक्षेप में किसी भी उन्नततर आर्थिक पद्धतिवाली जाति के साम्राज्य- 
विस्तार में हम इस बात को देख सकते हैं। जब विजेता की आधिक पद्धति 
विजितो की आथिक पद्धति से अच्छी होगी, तो इस प्रकार की उन्नति अनिवार्य 
है, ऐसा ही सर्वत्र हुआ है। 

नेपोलियन के सम्बन्ध मे जो यह कहा जाता हैँ कि वे सफेद घोडे पर” चढ़कर 
प्रगति के मूर्तरूप मे यूरोप में फैलते गये, यह इसी अर्थ मे सत्य है कि फ्रेच राज्य- 
ऋतनन्‍्ति के फलस्वरूप जो बुर्जुआ फ्रास अस्तित्व से आया, उसके प्रतिनिधि के रूप 
में उन्होने सामन्‍्तवादी यूरोप के विरुद्ध मोर्चा लिया। इसी प्रकार यह भी माना 
गया हैँ कि लाल नेपोलियनवाद भी हो सकता है, यावी यदि कोई प्रवल पराक्रान्त 
समाजवादी देश हो तो, उसकी तरफ से मुक्ति सेना सफलतापूर्वक बिलकुल परि- 
पकक्‍व दृश्यगत अवस्थाओ की हालत मे समाजवाद की स्थापना अपने देश के 
वाहर भी कर सकती है । सच तो यह है कि सब वाते जो कही गई हे वे युद्ध 
की प्रशसा में नही, वल्कि केवल इसी बात को ज़ाहिर करती हे कि जैसी शक्ति 
विजयी होगी, वैसी ही शक्ति का दौरदौरा बाद को होगा। उदाहरणार्थ यदि 
फैसिस्ट शक्तियां १९३९ के युद्ध में विजयी होती तो सारा जगत्‌ फासिवाद की 
ओर जाता, किन्तु समाजवादी रूस विजयी हुआ, या यो कहा जाय कि जिस 
हद तक विजयी हुआ उसी हद तक दुनिया समाजवाद की ओर बढी। इसीसे युद्ध 
के लिए विज्ञान को दोष देना उचित न होगा, बल्कि युद्ध को एक हथियारमात्र 
समभकर जैसी शक्ति के हाथ मे विजय जावेगी वैसा ही परिणाम होगा, यह 
कहा जा सकता है। युद्ध के सम्बन्ध मे जो वैज्ञानिक तक दिये जाते थे, उन्हें 
हम देख चुके। 

२८--मुनाफा पूजीवादी विज्ञान का परिचालक--विज्ञान के वर्गचरित्र के 
सम्बन्ध मे आलोचना करते समय हम देख चुके कि स्वय विज्ञान में कोई बात 
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पूंजीवादी या सर्वहारा नही है किल्तु विज्ञान जिस पृष्ठभूमि मे उदित होता हैँ, 
पनपता और बढता हूँ, साँस लेता है, वह यदि शोषकवर्ग के हित की है और 
शोषितो के पैर की जजीरो को मजबूत करने के लिए हैं तो वह शासक वर्ग 
का विज्ञान है । एगेल्स ने क्रास में वर्ययुद्धा नामक अपनी पुस्तक मे दिखलाया 
है कि किस प्रकार ज्ञान-विज्ञान तथा विशेषकर अस्त्र-शस्त्रो की विपुल उन्नति 
के कारण जनक्रान्ति पहले के मुकाबिले मे कठिन हो गईं। केवल £ विज्ञान का 
जासकवर्ग के हित में ही इस्तेमाल होने पर वह पूँजीवादी विज्ञान कहलाता हे, 
यह नही बल्कि वर्तेमान युग में तो विज्ञान की उन्नति तथा विकास भी बहुत 
कुछ पूजीवादी वातावरण में होता हे, इसलिए यद्यपि उनके निकाले हुए नियम 
सब वर्गों के लिए सैद्धान्तिक दृष्टि से होते हे, और सभी छोग उससे बराबर फायदा 
भी उठा सकते हे, फिर भी उसके ऊपर अपने जन्म की छाप रह ही जाती हे 
और कार्यरूप में वह केवल एक ही वर्ग यानी शासकवर्ग के फायदे की चीज होती 
हैँ । उदाहरणार्थ गन्दे से गन्दा काम जैसे टट्टी साफ करता समाज के लिए बहुत 
उपयोगी होने पर भी वैज्ञानिको ने इस पर दिमाग नहीं खपाया कि किस प्रकार 
अधिक से अधिक सफाई के साथ, बिना गनन्‍्दगी में सने यह काम किया जा 
सकता है। पूँजीवादी विज्ञान को इस बात की कोई चिन्ता नहीं थी कि भगी 
का दु ख घटे या उसकी मर्यादा बढे, यह इसलिए कि ऐसे आविष्कार में मुनाफे 
की वृद्धि के रूप में कोई उत्तेजना नही थी। इस सम्बन्ध मे जब उन्नति भी हुई जैसे 
पलश्ञ पद्धति इत्यादि का आविष्कार हुआ तो वह भी कोई भगी (एक प्रकार के 
मजदूर) की दृष्टि से वही बल्कि धनियो के आराम की दृष्टि से। ऐसे बहुत से 
- ऐसे क्षेत्र हे जहाँ वैजानिक सिर खपाते तो कोई न कोई सुन्दरतर तरीका निका- 
लते किन्तु उसमें मुनाफे की सम्भावना न होने के कारण अर्थात्‌ उसकी खपत की 
' सम्भावना न होने के कारण वेज्ञानिको की दृष्टि उन्त विषयो पर गई ही नही । 
इस प्रकार पूंजीवादी विज्ञान का नारा केवल एक काल्पनिक नारा नहीं 
बल्कि हर पहल से सही नारा हैं। 
कुछ स्वतत्र विचारवाले लेखको को विज्ञान के पूँजीवादी चरित्र से इतना 
क्रोध आया कि वे कई वार यह नारा देते रहे कि ऐसी हालत में विज्ञाच यदि 
नष्ट हो जाय तो कोई हज नही। कहना न होगा इस प्रकार के निष्फ्ल तथा 
आदर्शवादी क्रोध से किसी का कूछ विगडता नही है और पूंजीवादी वर्ग रूपी 
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हाथी अपने रास्ते चलता जाता हैं। इस समस्या का क्या समाधान होना चाहिए, 
यह न सम पाने के कारण इन लोगो ने ऐसा ऊलूजलूल नारा दिया कि विज्ञान 
को ही ,नप्ठ कर दिया जाय। अध्यापक हकक्‍सले ने १९वी सदी में ही कहा था 
कि आधुनिक सभ्यताओ में से जो सबसे अच्छी है उसमें मुझे ऐसा जान पडता 
हैं, न तो कोई उचित आदर्श ही हैं और न कोई स्थायित्व ही। में यह कहने 
में हिंचकता नही हें कि यदि मानवीय परिवार की अधिक सख्या की अवस्था मे कोई 
विशेप उन्नति की आशा न हो, तथा यदि यह सत्य हूँ कि ज्ञान की वृद्धि प्रकृति 
पर अधिकतर प्रभुत्व तथा इसके फलस्वरूप जो विपुल घन की वृद्धि होती हूँ, 
उससे जनता के अधिकाश लोगो की गारीरिक और मानसिक अवनति जैसी 
की तैसी बनी रही, तो किसी समय धूमकेतु के आगमन का में स्वागत करूँगा 
कि वह आकर सर्वनाभ कर दे ।' इस पर टिप्पणी करते हुए वेनजमिन कीड 
कहते हैँ कि योरपीय समाज के अन्तस्तल से यह बात निकल रही है। मोभियें 
लावले ने इस भावना को यो व्यक्त किया था। १८वीं सदी ने मनुष्य से 
कहा कि तू अभिजातो और जातियो का गुलाम न रहा, तू स्वतत्र है ।! किन्तु 
हमारे युग की समस्या यह है कि यह तो अच्छी बात है कि हम मुक्त 
और स्वतत्र रहे, किन्तु इसका क्‍या कारण हैँ कि मुक्त और स्वतत्र अक्सर 
भूखो मरता है। यह क्‍या बात हे कि जो छोग सब शक्तियो के उत्सस्थल हूं, 
वे अक्सर कडी मेहनत करने पर भी अपने लिए जरूरी चीज़े जुटा नहीं पाते | 
मोशिये लावले ने हक्पले के मुकाबिले मे (हक्‍्सले का यह लेख मई १८९० के 
६८ टल्णापाए में प्रकाशित हुआ था) समस्या को अधिक अच्छी 
तरह समभा है और केवल निष्फल क्रोध दिखला कर नही रह गये हे, किन्तु 
उन्होने भी यह नही बताया कि इस विषमता को तथा उनकी समझ में अन्याय 
को दूर कैसे किया जाय । यह काम मास तथा उनके अनुयायियो ने ही किया है। 
२९--विज्ञान शासकवर्ग का गुलाम--विज्ञान ने न मालूम क्या क्या आवि- 
ए्कार किये, किन किन दु साध्य रोगो के इलाज के साधन निकाले, रेडियो आदि 
लोकशिक्षा के कितने ही उपायो का आविष्कार किया, किन्तु जिसे आम जनता 
कहेंगे उसे कही भी ये सुविधाएँ प्राप्त नही हे, क्योकि इनमे बहुत खर्च पडता 
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हैं। सच तो यह हे कि छगे हाथो इनसे आम जनत्ता को चाहे कुछ फायदा हो 
जाय, रेल, तार, टेलिफोन, रेडियो, सिनेमा यहाँ तक कि शिक्षा का नियत्रण 
आसकवर्ग अपने शासन को स्थायी बनाने के उपयो के रूप में करता हैं। कार्ल 
सास ने कम्युनिस्ट मेनिफेस्टो में यह बात साफ कर दी है कि पूंजीवादीवर्ग 
के अस्तित्व का अपरिहार्य तकाजा उत्पादन के साधनों में निरन्तर उन्नति करना 
हैं । यही उसके स्थायित्व की जत॑ हे । मामूली समय पर रेल तार आदि से भासक 
वर्ग को क्या फायदा है, यह मालम नही होता किन्तु किसी विद्रोह के समय इनसे 
सरकार को क्या फायदा रहता हू, यह स्पप्ट हँ। रेल, तार इत्यादि कहाँ कहाँ 
हैं, इसका भी यदि अज््छी तरह अध्ययन किया जाय तो ज्ञात होगा कि जहाँ 
उनकी सबसे अधिक ज़रूरत हुँ वही वे हो ऐसी बात नहीं। बहुत-सी ,रेले 
इत्यादि तो बिलकुल सामरिक दृष्टि. से बनाई गई है, वे घाटे में चलती है। सच 
तो यह हैं कि भासकवर्ग जो कुछ भी सुविधाएँ आम जनता के लिए देता हुआ 
माल्म होता है, वे सबकी सब अपने ही व्यापारिक या सामरिक फायदे की 
दृष्टि से है। इस वात को तो एक मामूली पुल की बनावट की जाँच से ही 
हम अच्छी तरह जान सकते है । हर एक महत्त्वपूर्ण पुल सामरिक दृष्टि से भी 
बना हुआ होता है, उसमे गोली चलाने के सुराख आदि इस वात के प्रमाण हे। 
३०--यत्र विज्ञान का सुत्रपात--आगे हम सक्षेप में विज्ञान की उन्नति का 
इतिहास देगें, क्योकि इसके बिना जाने समाज के विकास को समभना सम्भव 
ने होगा। यदि साथ साथ वैज्ञानिक उन्नति न होती रहती तो मनुष्य के सारे 
विचार और आदर्श रक्खे रह जाते, क्योकि बिना नये उत्पादन के साधनों के 
» कोई गहरा सामाजिक परिवर्तन सम्भव न था। जब तक मनुष्य केवल प्रकृति 
की शिक्षा पर निर्भर था तब तक वह अन्य पशुओ की श्रेणी में था। फिर जब 
वह केवल बाहरी गक्तियो को अति प्राकृतिक सममककर उनकी पूजा करता था 
या उनसे डरता था तब भी उसकी दा कुछ अच्छी नहीं थी। जब वह समाज 
की परिचालना को अपने हाथ में लेने लगा तभी से बह मुक्त होने रूगा। धीरे 
वीरे वह ठोकरे खा खाकर आवश्यकता की उत्तेजना के कारण प्रकृति के नियमों से 
परिचित होने लगा और इस ज्ञान के कारण प्रकृति के ऊपर अपने घासन का विस्तार 
करने लगा। शासन के विस्तार के न्‍्वरूपों में यत्रो का आविष्कार एक प्रमख 
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वात है। बात यह है कि हमारी जानेद्धियाँ एक हद तक ही काम दे सकती 
है। इसके आगे का ज्ञान प्राप्त करने के लिए उनके प्रसार की आवश्यकता है। 
वैज्ञानिक यत्रो के आविप्कार ने इस आवश्यकता की पूति वरावर की है, इसका 
नतीजा यह हुआ कि मनुष्य जहाँ केवल खाली आँखो से आकाण के कुछ ही ब्रहो 
नक्षत्रों को, सो भी असम्पुर्णंझय से और घुंबले तरीके से देख पाता था वहाँ 
अब हजारो नक्षत्रों को दूरवीक्षण यत्र की सहायता से देख सकता हैँ । सी 
प्रकार मनृष्य एक हद तक ही छोटी चीज्ञो को देख सकता हैँ किन्तु जअणुवीक्षण 
यत्र की सहायता से वह छोटे से छोटे कीटाणु को देखने में समर्थ हुआ है। यो 
वैज्ञानिक यत्र हमारी नानेन्द्रियो को प्रसारित तथा -पैनी कर देते हि। 
फिर केवल ज्ञानेन्द्रियों के प्रसारित करने की ही वात नही हैँ, हमारी 
ज्ञानेन्द्रियों जिस वस्तु के अस्तित्व को जान नहीं सकती उसको हम यत्रों 
की सहायता से दूसरे तरीके से जान सकते हे।! उदाहरणार्थ एक लटका हुआ 
चुम्बक बेतार की एक ऐसी तरग (ै४१९॥८७5४ ७४४९) का पता रूग सकता 
हैं जिसको हमारी ज्ञानेन्द्रियाँ उसकी सहायता के बगर नहीं जान सिकती थी। 
वैज्ञानिक यत्रो के अतिरिक्त जिन यत्रों से मनुष्य निरीक्षण नहीं करता बल्कि 
अपनी ताकत (कर्मंशक्ति) बढा छेता है, जैसे पैर से चलने के बजाय हवाई 
जहाज से चलना। इनसे जिस प्रकार उसकी उन्नति आसान हो जाती हैँ, उसका 
वर्णन अन्यत्र हो चुका है। जो हो, यत्र को भी एक बुत वनाकर उसकी पुजा 
करने की चेष्टा भी उतनी ही गलत हैं जितना उसको शैतान समझकर तिरस्कार 
करना। यत्र चाहे कितने भी सृक्ष्म या शक्तिशाली हो, किसी न किसी रूप में 
उनका अन्तिम सम्बन्ध हमारी ज्ञानेन्द्रियों या कर्मेन्द्रयो से होग।, और यत्रो को 
हम समाज से अलग करके नहीं देख सकते । 

पहले पहल जब मनुप्य ने दुछ उन्नत यत्र का आविष्कार किया तो 
“यन्र पर ध्यान रखता, उसकी क्रियाओ पर पहरा देता और उसकी गलतियों 
को सही करने के अतिरिक्त उसे अपने अन्दर से ही परिचालिका जक्ति देनी 
पड़ती थी।* यो तो यत्र विद्या की उत्पत्ति आर्कमीडिस के हाथो से हुई बत- 
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लाई जाती हूँ, क्योकि उन्होने लीवर तथा पानी उठाने के लिए अन्‍न्तहीन स्क्र 
का आविष्कार किया था, किन्तु यत्र विद्या की उन्नति उसी यूग से समझना 
चाहिए जब परिचालिकाशक्ति के लिए मनुष्य केवल अपनी या घोदा, बेल 
आदि की शक्ति का नही बल्कि प्राकृतिक शक्तियों का भी उपयोग करने लगा। 
इस प्रकार पहले के चालीस, सौ या दो सौ डॉडवाले वजरे के मुकाबिले मे, 
जिसमें सौ दो सौ आदमी बैठ सकते थे, दो आदमी की जगहवाली पालवाढ़ी 
न।व एक उन्नत वस्तु हें। यह इसलिए कि पालवाली नाव में मनुप्य ने एक 
प्राकृतिक गक्ति (हवा) को अपने कार्य के लिए छगा लिया हैँ। घस दृष्टि से 
देखा जाय तो यत्र-विद्या की उन्नति मे नई नई प्राकृतिक गक्तियों को व्यापक- 
तर रूप में जोतने से ही यत्र विज्ञान के इतिहास में नये नये अध्यायों की सूचना 
होती हैं । 
३१-पात्रिक उन्नति सिलसिलेवार नहीं--मनुष्य जाति के इतिहास में बात्रिक 
उन्नति कोई सिलसिलेवार तरीके से होती रही हो, यह वात नहीं। कई बार कई 
आविष्कार हुए किन्तु उन पर कोई उन्नति नही हुई, केवल यही नही, वे लुप्त भी 
हो गये। आगाफोनोफ ने लिखा हूँ कि प्राचीन युग के वहुत से आविप्कार भुला 
दिये गुये, इसमे यदि व्यतिक्रम हुआ तो केवल युद्ध विद्या मे ही, यानी पुद्धविद्या 
तथा उससे सम्बद्ध धन्धों में अपेक्षाकृत रूप से ऋमिक उन्नति होती रही है! केवल 
आविष्का रहोने ही से कई आविष्का र सामाजिक रूप तया पैमाना ग्रहण नही करता । 
यह बात विचारधारा के क्षेत्र में जितनी सही हु, उतनी ही अन्य क्षेत्रों में भी । 
किसी आविष्कार को ग्रहण करने के लिए जब तक समाज की अन्य परिन्थितिया 
तेयार नही होती तव तक आविप्कार सामाजिक रूप धारण नहीं कर सकता। 
इसी प्रकार बताया जाता हैँ कि एलेक्जेडिया में ईसा के पहले ही हीरे 
भाप के इजिन का आविष्कार किया था, किन्तु जेम्सवाट आदि को एक तरह से 
दुबारा आविष्कार करना पडा। प्राचीन युग में बहुत बंटी बडी इम्शस्से बनी 
किन्तु इसका अर्थ यह नहीं कि उनके पास कोई अच्छे बत्र थे। बचाबा जाता 
हूँ कि ईसा पूर्व २८०० में जो चियोप ((.८0७9) का पिरामिड छना उसके 
लिए एक लाख मनृप्य तीन महीने तक दरावर पत्थर डोते रहे। इसी प्रगर 
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में कितनी आदिम धारणा थी, यह इससे ज्ञात हैं कि रोमन विटूवियस ने यत्र 
की परिभाषा यो की थी यत्र छकडी का वना एक जडा हुआ पदार्थ हैं जिससे 
वजन उठाने में आसानी होती हुँ ।* मनृष्य ने जितने आविप्कार किये 
सव यदि सिलूसिलेवार तरीके से होते रहते और कही पर उनकी कडी न टूटती 
गी आज मनृपष्य जाति यात्रिक ज्ञान की सबसे ऊँची सतह पर होती । 

३२--नई नई प्राकृतिक परिचालिका शक्तियो की खोज--*हस्तोत्पादन 
(>्िगपरश्चिपटापाा8) के य्ग में भी इंगलेड में, जो आधुनिक बडे पैमाने पर 
धन्धे की मातृभूमि हे, वायुगक्ति से कही अधिक जलणक्ति का प्रयोग होता 
था।” एक तो जलशणतज्रित केवछक नदी-किनारे, सो भी सब नदियों के किनारे 
नही, प्राप्त हो सकती थी, दुसरे इसे इच्छा के मुताबिक वढाया-घटाया नही जा 
सकता था, और कई मौसिमों में तो यह प्राप्त ही नही हो सकती थी । 

इन्ही कारणो से मजबूर होकर अन्य वैज्ञानिको को दूसरे साधनों की खोज 
करनी पडी। वाट ने जब तक कोयछा और पानी से चलनेवाले इजिन का 
आविष्कार नही किया तब तक यह दिक्कत बनी रही । कोयले की खानो के 
रुप में इंगलेड में शक्ति का खज़ाना भरा पडा था, किन्तु जेम्स वाट के पहले 
बह किसी को मालूम नही था कि उसका उपयोग किस प्रकार उत्पादन मे किया 
जा सकता हैँ। वाट ने जो आविष्कार किये वे अपनी जगह पर बहुत महत्त्व- 
पूर्ण थे, किन्तु वाट को ही भाष के इजिन का सारा श्रेय देना ठीक नहीं। उनके 
पहले ही इसकी नीव पड चुकी थी।* जो हो, इस आविष्कार से सबसे बडा 
फायदा यह हुआ कि अब सारे के सारे उद्योग-बन्धे नदियों के किनारे, देहात 
में यत्र-तत्र बिखरे हुए न होकर गहर मे एक जगह केन्द्रित हो सकते थे। अवश्य 
ये जहर, जहाँ तक हो सके, कोयले की खानो के नजदीक ही हो सकते थे। 
इस प्रकार भाप के इजिन से उद्योगधन्बों मे एक महान्‌ क्रान्ति हो गई और 
उद्योग-धन्धो मे आधुनिक युग का सूत्रपात हुआ । कोयले के इस उपयोग के पहले 
किसी को क्या मालूम था कि कोयला भी कभी इंगलुड ही नहीं, सारी दुनिया 
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के इतिहास में इतनी बड़ी क्रान्ति का प्रवर्तक होगा | कोयले का फायदा केवल शक्ति- 
प्रदान करने तक ही सीमित न रहा, बल्कि लोहा गलाने में इसका जो उपयोग 
आ वह भी कोयले की एक बहुत भारी देन हैँ। पहले लोहा महँगा था और 
जो कुछ भी प्राप्त था उसका सही ढग से उपयोग नही हो सकता था, किच्तु 
लोहे को इस प्रकार कोयले के सहारे गलाना आदि सम्भव हो जाने के कारण 
दुनिया के सामने नई सम्भावना का एक पूरा जगत्‌ ही खुल गया। विल्किन- 
सन नामक एक व्यक्ति ने उस जमाने में जब कहा था कि लोहे के लिए बड़ी 
वी सम्भावनाएँ है तो उस पर लोगों ने बहुत कहकहे लगाये थे। बेचारे 
विल्किनसन ने केवल यही कहा था कि कभी लोहे के पुल, जहाज और मकान 
होगे। इस पर उन्हे 'छोहा-पागर' करार दिया था । किल्‍्तु वे पहला लोहे का 
(१७७९) ओर पहला लोहे का जहाज (१७९०) अपनी णजांखों से देख 
गये। यही हाल वाट का भी हुआ था, यद्यपि वे बहुत कुछ अपने इजिन की 
सम्भावना से परिचित थे। जिस समय १७८४ के अप्रैल में उन्होंने पेटेन्ट लिया 
था उस समय उन्होने भाप के इजिन को न केवल एक काम के किए बरिकि 
बहुत से कामो के लिए उपयुक्त यानी यात्रिक उद्योगवन्धे में सावंदेशिक रूप 
से प्रयोग के उपयुक्त बताया था।* उत्त पर भी छोग हेसे, किन्तु इसके पास 
साल वाद ही वाष्प-परिचालित हथौडा वना और १८५०९ में इतनी बड़े भोपू 
के इजिन बने जो महासागर में जानेवाले जहाजों के किए काफी सम में गये। 
३३--यातायात के साधनों में उन्नति--पहले ही हम दइन्द्वात्मण न्‍्णय का 
उदाहरण देते हुए यह बतला चुके है कि किस प्रकार इस तरह उत्पादन के साधनों 
में विकास होने के कारण यातायात के साधनों में विबरास होना णनिवाये हो 
य्ा। इग्लदट की ही हालत को ीजिए। १७५०० में लम्बी याताओ मे ख्ग्गन- 


ली घोडाग।डियो ही यति घटे मील से अधिक नड्ी थी। इन्ल सी 
जगह पर ता कराए टुम का क सजा भा से था। एदा चक्र स्ीद दर गा। न 


चलती रहती थी। ऐसी दशा म उत्पन्न माठ जय 75 
खछर्चीला था। कोयले से रिक्रा सो समस्या थौन भी टेदी 
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सेकाडम नामक एक व्यक्ति ने यह कहा कि यदि पत्थर की गिट्टियों से सडके 
बनाई जाये तो उत पर माल आसानी से जा सकता है। किन्तु सडको की कितनी 
भी उन्नति हो, कोयला तथा कच्चा माल भेजने में दिवकत उसी प्रकार बनी 
रही। मेनचेस्टर से बहुत पास ही एक ड्यूक की कोयले की खाने थी, किन्तु 
मेनचेस्टर में आते आते--यद्यपि मेनचेस्टर कुछ ही मील पर था--कोयले का 
दाम दुगुना हो जाता था। इस दिक्कत से बचने के लिए उस ड्यूक ने वोरस्ले 
से, जहाँ खान थी, मेनचेस्टर तक नहर खोदने का भार जेम्स विडले नामक 
अपने एक कारीगर को दे दिया। विडले विलकुछ गवार किस्म का आदमी 
था, किन्तु वह ढंग का और व्यावहारिक काम करता था। यद्यपि फ्रास और 
हालेड मे नहरे खुल चुकी थी, किन्तु इंगलंड मे यह काम विलकुल अज्ञात था। 
केवठ मौजूद नदियो के धरातल को गहरा किया गया था। अपने ढग पर यह 
अच्छा काम था किन्तु विडले ने देखा कि नहर खोदने में मौजूद नदियों से अलग 
रहना ही अच्छा है। नदी के पानी का अर्थ वाढ आदि के खतरे में पडना था। 
इसिलए उसमे ऐसी वडी जक्ति के विरुद्ध बचत तगैरह रखने की जरूरत थी 
जिससे खतरा न पेदा हो जाय |, बडो मुश्किलो से इस कार्य के लिए ड्यूक साहब 
ने धन इकट्ठा किया था, किन्तु ज्योही नहर तेयार हो गई त्योही जल्दी से 
उनका सारा धन लौट आया और मैनचेस्टर मे इस नये यातायात के साधन के 
कारण कोयले का दाम आधा हो गया। 

३४--रेल का सृत्रपात--ऊुछ दिनो तक इस प्रकार नहरो से आधुनिक 
उद्योगधन्धो का काम कुछ चल गया किन्तु उद्योग धन्‍्धो की दिन दुनी रात 
चौगुनी उन्नति के मुकाबिले में तथा यत्रो की कच्चे माल तथा कोयले की विराद्‌ 
भूख को देखते हुए ये नहरे आवश्यकता की पूि के लिए अयोग्य साबित हुई । 
फिर सब जगह नहर हो भी नहीं सकती थी। १७८४ में वाट के ही जीवन- 
काल में विलियम मरडक नामक व्यक्ति ने एक इजिनगाडी बनाई जिसको पादरी- 
निवास के पास धुओँ फेकते देखकर वहाँ के पादरी बेहद घबडा गये। मज़े की 
बात यह हैं कि वाट ने इस आविष्कार का स्वागत करने के बजाय उसकी 
दवाना चाहा। विलियम मरडक जिस कम्पनी मे नौकर थे उसके मालिकों को 
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वाट ने लिखा कि मरडक से नरमी के साथ कहिए कि इन प्रयोगों से बाज 
आवे। उस कम्पनी ने वाट की वात मान भी ली। यह आविष्कार दबा दिया 
गया। किन्तु यह दब कैसे सकता था ? बहुत से दिमागो में एक साथ यह वात 
आई और इसके तीस साल बाद, १८१४ में, कीलीगस्वर्थ की खानो में यह इजिन 
चलने लगा। १८१९ में, जो वाट की मृत्यु का सन्‌ था, स्टाकटन और डालिग- 
टन रेल की योजनाएँ पालियामेट के सामने स्वीकृति के लिए पेण की गई।४ 
१८५९ तक ब्रिटिज द्वीपपुँज में १० हजार मील रेल की पटरी बिछ गई और 
१९०० तक यह-दुगुनी से अधिक हो गई। 

३५--जहाज़ो की उन्नति-- जहाजो में यो तो वाप्प का प्रयोग १८०२ में 
ही हो चुका था, और एक यात्री जहाज (कामेट) १८१२ में क्लाइड नदी के 
किनारे बनाया गया था, फिर भी पाल-चालित जहाजो पर इनकी प्रधानता' 
होते होते १८७० रूग गया। इसी प्रकार एक लोडे का जहाज १७८७ में और 
दूसरा १८२० में वाष्पपरिचालित जहाज भो वन चुका था फिर भी १८५० 
तक लोहे के जहाजो को सन्‍्देह की दृष्टि से देखते थे, और इस्पात के जहाजों 
की तो १८७५ तक कोई खास गिनती नहीं थी।” पहले पहल जब इजिन से 
जहाज चलाये जाने छूगे उस समय लोग इन पर इतना सन्देह करते थे कि न 
मालूम कब इजिन बन्द हो जाय और बीच समुद्र में यात्री टापते रह जायें, 
इसलिए वे वाष्प-इजिन के साथ साथ पार भी रखते थे कि समय पडने पर 
काम आवे। १८३८ में जाकर केवल भाष के इजिन के सहारे पहली बार अठ- 
छान्टिक पार किया गया।' पहले जहाज छकडी के बनते थे। यह तो क़रीब 
करीब आदिम मनुष्य भी जानता था कि लवाडी पानी पर तेरती हेँ। किन्तु 
लकडी के जहाज की एक सीमा तक ही उन्नति हो सकती थी। १३०० फूट से 
ज्यादा बडा लकडी का जहाज वनाना खतरनाक था, क्योकि आँधी बगरह में 
उसके उलट जाने का डर हो जाता था। इसलिए स्वाभाविक रूप से ऐसे 
धातु के दूँढने की जरूरत पडी जिसमे इस प्रकार का खतरा न हो। उस यूग 
में धीरे धीरे लकडी की जगह लोहा लेवा जा रहा था, किन्तु छोहा पानी में 
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डूब जाता हैं। इस साधारण ज्ञान के कारण लोग जहाज बनाने में छोटे का 
व्यवहार जका की दृष्टि से देखते थे। फिर भी धीरे धीरे प्रयोगो से यह डर 
हटता गया और १८९० तक अधिकाणश जहाज लोहे के बने होने ऊंगे। किन्तु 
जहाज बनाने के धन्बे में आधुनिक युग का प्रवर्तत उसमे इस्पात के प्रयोग 
शुरू होता हैं। इस्पात लोहे से अधिक हल्का, मज़बूत, स्थायी और नमनीय 
जिससे उसका प्रयोग हर तरह से सुविधाजनक था। 


| 


20% -॥ 


३६--इस्पात--इस्पात का उत्पादतत इस दृष्टि से एक वहत बडा कदम 
हो जाता है, किन्तु हम यहाँ उसके विकास का कोई इतिहास न देकर सक्षेप में 
इतना बतलाना यथेप्ट समभते हें कि १८५६ में वेशमेयर ने इस्पाद बनाने का 
एक आसान तरीका निकाला। इसके बाद उन्नति होती गई। १८७८ में गिल- 
खीस और टामस ने इससे भी अधिक उन्नत तरीका निकाला, क्योंकि यह ऐसा 
'पाया गया कि जिस कच्चे लोहे मे फास फोरस अधिक मात्रा में मौजूद हैँ उसमे 
वेशमेयर का तरीका खतरनाक हैँ। इस प्रकार उन्नतियों के कारण इस्पात की 
श्रमुखता केवल जहाज-निर्माण में ही नही, बल्कि सब तरह के यत्रो मे हो गई। 
१९१४-१८ के युद्ध के जमाने मे तो दुनिया का जो रूप हो गया था, उसे इस्पात- 
भय कहा जा सकता है। है 


३७--स्वेज़नहर से यातायात की उन्नति--१८६९ में स्वेजनहूर खुल जाने 
में पूर्व और पश्चिम में व्यापार बहुत चढ़ गया। इस कदम से जितना लाभ हुआ 
हैं उसको लोग कंम समभते हें। पूँजीवादी उन्नति के कारण दुनिया स्वेजनहर के 
जरिये मानो दो हिस्सों मे बेंट गई, एक देहाती हिस्सा जो मुस्यत कच्चामाल 
पैदा करता था और जब वह कच्चा माल वन करके आता था तो उसे कई गुने 
दाम पर खरीदता था, दूसरा योरप का गहरी हिस्सा जो इस कच्चेमाल को 
बने हुए माल मे परिणत करता था। स्वेजनहर के कारण वम्बई से लन्दन की 
यात्रा २४ दिन से काम में सम्भव हो गई। १८८० में जहाज के इजिन में विद्येप 
उन्नति के कारण जहाजो की गति और भी बढ गई। यही नहीं, नये ढंग के 
इजिनो से कोयले की भी बहुत बचत हुई। इस प्रकार अब कोयले की जगह पर 
जहाजो में अधिक माल छाना और छे जाना सम्भव हुआ। फिर धीरे घीरे तेल 
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से जहाज चलाने की तरकीब भी मालूम हो गई। पहले पहल केवल जगी जहाजो 
में ही इसका इस्तेमाल हुआ, किन्तु धीरे धीरे इसका व्यवहार बढ़ गया । 

३८--साइक्िल, मोटर--आन्तरिक यातायात के क्षेत्र में साइकिल का 
प्रयोग न्यूमेटिक टायर के आविष्कार से आम हो गया और १८९६ में तो इसका 
प्रचार बहुत हो गया। मोटर गाडी अभी तक प्रयोग की दशा में थी और फ्रास 
के बाहर इसके विषय में लोग बहुत कम जानते थे किन्तु इसकी जो बडी सम्भाव- 
नए है वे लोगो पर खुल चुकी थी। यदि इंगलेंड म्रे मोटर का प्रचकन उस 
समय होता भी तो उसकी अधिक उन्नति न हो सकती क्योंकि नवम्बर १८९६ 
तक यह कानून था कि रास्ते में भी यदि कोई यत्रचालित गाडी चलाई जाय 
तो उसके आगे आगे एक आदमी लाल भडी लिए हुए चले जो जनता को तथा 
दूसरी गाडियो को इस खतरे से आगा& करता जावे । इस विषय मे एक लेखक 
लिखता हे कि १९०३ तक टाइम्स' ऐसे अखबार ने मोटर का मज़ाक उडाते 
हुए लिखा था कि माना कि मोटर चल रहे हे किन्तु इनके आने से बस्घी 
गाठियो में क्या बुछ कमी हुई हैं। इस वात को सभी जानकार जानते हे कि 
लन्दन नगर इस समय बग्घी गाडी केवल अजायबधर में ही देखी जा सकती 
हैं। मोटर से आज यात्री ले जाने के अतिरिक्त माल ढोने और सब तरह के 
काम लिये जाते है। भारत ऐसे देश के लिए तो मोटर लारियाँ बहुत उपयोगी 
है, क्योकि जिन जगहों में रेल की पहुँच नही है, वहाँ उनकी पहुँच है। | 

जिन देशो में कोयला नही है उन देशो को भी घबराने की जरूरत नही, 
मानों यह बात कहने के लिए ही बिजली की शक्ति का आविष्कार आ हेै। 
हम एक अध्याय में बता चुके हे कि बिजली से क्या क्या लाभ है। हमने यो 
तोयात्रिक उन्नति का सन्षिप्त इतिहास दे दिया किन्तु इसके दौरान में उन 
वैज्ञानिक आविष्कारों का थोडा सा वर्णन करना आवश्यक हें जो समय समय 
पर होते रहे और जिनके कारण व्यावहारिक आविष्कार सम्भव ए। 


३९--रोज़र बेकन और ल्योनार्डो विज्ची--हमारे विश्लेषण के अनुसार 
विज्ञान की तो उसी समय सृष्टि हुई जब मनुष्य मनुष्य हुआ यानी जब मनुष्य 
'ने शरीर के बाहर की किसी चीज़ की सहायता से अपने जीवनक्रम को पहले से 
आसान कर लिया, किन्तु आधुनिक विज्ञान का प्रवर्तेव पाँच सौ वर्ष से पुराना 
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हरी हें। मध्ययूग मे यानी आधनिक युग के पहले दो व्यक्तियों का नाम प्रमुख- 
रूप से हमारे सामने आता है। एक रोजर बेंकन (१२१४-१२९२) और 
ल्योतार्डों विज्ची (१४५१-१५०१९ ) | रोजर बेकन वेज्ञानिक भावना से ओव- 
प्रोत थे। उन्होंने लोगो से यह कहा कि ज्ञान प्राप्त करने का उपाय विचारों 
की उडान नही बल्कि निरीक्षण प्रयोग तथा पुननिरीक्षण हँ। उनकी ये बाते 
धामिको को भला कब पसन्द आती, इसलिए फ्रासिसकन सम्प्रदाय के जनरल 
ने उनकी किताबों की निन्‍दा की, और इस प्रकार उनका अधिक प्रभाव न पड 
सका। रही ल्पोनार्डो की बात सो वे एक सर्वतोमुखी प्रतिभा से यक्‍त 
व्यक्ति थे। विज्ञान, कला, साहित्य, यत्रगासत्र सभी उनके निकठ आभारी हें। 
सुप्रसिद्ध इतिहास लेखक हेलेम ने उनके ज्ञान के विषय में लिखा हे कि उनका 
ज्ञान करीब-करीब अति प्राकृतिक था। इतिहास मे बहुत कम व्यक्ति ऐसे हुए 
हैँ जो इस प्रकार सभी तरह की प्रतिभाओं के आधार रहे हो। वे जानते थे कि 
यदि अपने सारे ज्ञान को प्रकाशित करे तो उनका क्या हाल होगा, इसलिए 
उन्होने अपनी अधिकतर चीजे अप्रकाणित रक्खी और मरने के बाद ही वे 
आविप्कार जनता के सामने आये। यत्रशास्त्र के क्षेत्र में उनका सबसे बडा दान 
यह था कि उन्होने आकंमिडिस के विस्मृत आविष्कार का पुनरुद्धार किया और 
उस पर बहुत उन्नति की। ल्पोनार्डो ने लिवर को एक ऐसे यत्र का रूप दे 
दिया कि वह आमतौर से इस्तेमाल करने योग्य हो गया । आज जल से बिजली 
उत्पन्न कर कितना काम चलता हूँ, किन्तु जलणक्ति विद्या (#7ए06/4०॥05) 
के प्रथम प्रवर्तक वही थे। यो तो वारूद का आविष्कार सबसे पहले चीन में 
हुआ बतलाया जाता है, किन्तु यूरोप में मारकसग्रिकस (+श५९०प७ 
(572८८०७ ) ने आविष्कार किया। उन्ही ने ब्रिचलोडिग बन्दूक का आवि- 
ष्कार किया। इसी तरह उन्होने चल-चक्र ( छ2९7०७]6८) ), खानो 
में काम आनेवाले औजारो तथा तरह-तरह के अन्य औजारो का आविष्कार 
किया। वाट के पहले ही ऐसा मालूम होता हैं कि भाप की शक्ति से वे परिचित 
थे और चुम्बक का काम भी वे जानते थे । ल्योनार्डो के आविष्कार इतने 
विविध तथा महान हैँ कि एक शब्द मे हम यो कह सकते हैँ कि मानो मध्ययुग 
को जो कुछ देना था, उनके जरिये उसने उसे विज्ञान के वर्तमान युग को दिया । 
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४०--पृथ्वी का गोल होना प्रमाणित--निकोलस क्युजेन्स ने (१४०१- 
१४६४) खुल्लमखुल्ला यह कहा कि पथ्वी चपटी नही है जैसा लोग समभते है 
और अपनी धुरी पर घूमती है। कोलम्बस (१४४७-१५०६ ) और वास्कोडिगामा 
१४६९-१५२४) के विद्व पर्यटन से यह विचार फैला। १५१९ में मैगलन 
(नें जो सारे विश्व की प्रदक्षिणा की उससे निविवाद सिद्ध हो गया कि पृथ्वी गोल 
है । इस प्रकार पहली वार के प्रयोग से एक बहुत पुराना कुसस्कार, जिसका धर्म ने 
समर्थन किया था, (ट गया। यह एक बहुत बडी बात थी, क्योकि अब छोगों को यह 
सन्देह करने का अवकाश मिल गया कि जो बात धर्मयाजकगण कहते हे वह 
हमेशा अकाटथ सत्य ही होती है, यह वात नही है । यही से धामिक विश्वासों के 
नीचे से जमीन धसकने लगी और विज्ञान तथा धर्म के अन्दर की खाई प्रतिदिन 
बढती,ही गई । अति आधुनिक काल मे इस खाई को पाटने के लिए जो चेष्टाएँ 
हुई हे, उतका वर्णन हम आगे यथास्थान करेगे। 

४१--सूर्य सिद्धान्त प्रमाणित--पैरासेल्सस (१४९३-१५४१) तथा वैन 
हेल्थेन (१५७७-१६४४) ने कहा कि आप्त वाक्य तथा पुस्तके प्रकृति के अध्ययन 
में कोई प्रमाण नहीं है। इसके लिए तो एकमात्र उपाय प्रयोग तथा निरीक्षण 
है। इटली के नेपल्स नामक गहर में ठेछेसियों (१५०८-१५८८) ने एक एकेडेमी 
की स्थापना प्राकृतिक घटनाओ के प्रयोगात्मक अध्ययन के लिए की। मोतेनीम 
(१५३३-१५६९२) और सेवकेज (१५६२-१६३२*) ने कठमुल्लापन का काबिला 
सन्देहवाद से किया और सहिष्णुता पर जोर दिया। फ्रासिस बेकन (१५६१- 

१६२६) ने मध्ययुग के दु _णो का दिग्दर्गन किया किन्तु इन सबसे कही महत्व- 
पूर्ण कार्य पोलेडा के भिक्षु कोपरनिकस (१४७३-१५४३ ) ने किया। १५४३ 
में उनकी यूगान्तकारी पुस्तक आकाशमार्ग की ऋ्ति पर” निकली * । उसको 
उन्होने तेतीस वर्ष के कठिन परिश्रम से लिखा था। हम बता चुके हे कि किस 
प्रकार कोपरनिकस ने पृथ्वी के चारो ओर ग्रह-उपग्रहों के घूमने का सिद्धान्त 
काट दिया और इस प्रकार घाभिक जगत्‌ में तहरूका मचा दिया। धर्म पर 
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अबकी वार एक और जबरदस्त प्रहार हुआ। जिससे वह तिरूमिछा उठा। सच 
तो यह हैं कि कोपरनिकस अपने आविष्कारों के वैज्ञानिक प्रमाण को प्रकाशित 
नही करना चाहते थे किन्तु जब एक उच्च धामिक व्यक्त सोमवर्ग ने उनको 
मजबूर किया और उनका पृष्ठपोषण किया तब वे बडी अनिच्छा से अपने 
आविष्कार सार्वजनिक रूप से रखने को तैयार हुए। फिर भी बचत की दृष्टि से 
भूमिका में उन्होंने लिख ही दिया कि यह ग्रन्थ केवल एक अनुमान के रूप में लिखा 
जा रहा है'। सन्देह नहीं कि ऐसा उन्होंने केवल पादरियों के हाथ से बचने के 
लिये किया था। वाद को यह पता चला कि ऐसा उन्होंने स्वय नही लिखा था, 
बल्कि उनके एक हिलेषी ने उनके बचाव की दृष्टि से यह वात जोड दी थी। 
४२--शरोीर की अनात्मवादी व्याख्या--वेसालियस (१५१५-१५६४) 
ते इसी प्रकार मानवीय अरीर का गठन नामक पुस्तक (यह भी कोपरनिकस 
की महान्‌ पुस्तक की तरह १५४३ में प्रकाशति हुई थी) लिखकर शरीर विभान 
के लिए वहुत अच्छी नीव डाली । इसमें उन्होने शरीर को अति प्राकृतिक या ग्रह: 
उपग्रहो की शक्तियों से परिचालित न बताकर घरीर के अन्दर की वस्तुओं के 
साथ पारस्परिक सम्बन्धयुक्त बतलाया। कहना न होगा कि इसमे भी धर्म को 
चोट लगी, क्योकि घरीर का जो वर्णन लिखा गया था उसमे आत्मा बेचारे का 
कही पता नहीं था। हु 
गेलिलियो के विपय मे भी हम पहले सक्षेप में लिख चुके हे। उन्होने 
कोपरनिकस के सिद्धान्त का समर्थन किया। 
३--टाइकोब्राहे का संसन्वयात्मक सिद्धान्त--टाइकोन्राहे (१५४६- 
१६०१) ने आकाग निरीक्षण को ओर भी वारीकी तक पहुँचा दिया। उन्होने 
यो तो बहुत सुन्दर वैज्ञानिक यत्रो का प्रयोग किया और निरीक्षण से कई सुक्ष्म 
बाते निकाली किन्तु उन्होने अजीब तरीके से इस प्राचीन सिद्धान्त का कि पृथ्वी 
के चारो ओर सूर्य आदि घूमते है और यह जो नवीन सिद्धान्त था कि पृथ्वी सूर्य के 
चारो ओर घूमती हे--इनके बीच एक समभौता कराकर यो बताना चाहा कि 
सूर्य और चन्द्र पृथ्वी की ओर घूमते हे किन्तु दूसरे सब ग्रह सूर्य के चारो ओर 
घुमते है '। ए० उल्फ ने लिखा है कि सम्भव हैं इस सिद्धान्त का त्तिपादव 
उन्होंने उन लोगो को दप्टि में रखकर किया था जो एकाएक नवीन ऋन्तिकारी 


विज्ञान की नैतिक उत्पत्ति और विकास ड्श्प्‌ 


है 


मिद्धान्त को अपनाने के लिए तैयार नही हो सकते थे और उन॒के लिए एक बीच 
की मजिल की जरूरत थी, किन्तु यह बात हम छोगों को जेंचती नहीं हे । 

४४ड--केपलर--केपछलर (१५७१-१६३०) एक गरीब सरायवाले के 
लडके थे। उनका वचपन गरीबी और अनज्नान में बीता था। केपछर बाद को 
टाइकोब्राहे के सहायक के रूप मे काम करने लगे। वे काम कर ही रहे थे कि 
टाइकोब्राहे मर गये। टाइको की मृत्यु के वाद उनके इकढ्ठे किये हुए सारे 
मसाले तथा तथ्य उनके हाथ लगे और उन्होने उनकी व्याख्या करनी शुरू की । 
उन्होने ग्रहों की गति, पथ इत्यादि के सम्बन्ध में कई महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तो का 
आविप्कार किया। सम्राट्‌ रुडल्फ ने उनको आश्रय दिया था किस्तु सम्राट के 
मरने के बाद ही पादरियो . उनका नियतिन शुरू किया। हम लिख चुके हे कि 
कैसे अपने आविष्कारों के लिए उनकी वृद्धा माता को धर्म के इन ठंकेदारो ने 
कप्ट दिया और जेल भेजा। 

४५--न्पयूटन का सध्याकर्षण सिद्धान्त--न्यूटल (१६४२-१७२७) उसी साल 
पैदा हुए जिस साल गैलिलियो मरे। न्यूटन ने जो सबसे बडा आविष्कार किया 
बह था मध्याकर्षण, जिसका अर्थ यह हैँ कि भूत का प्रत्येक कण एक दूसरे 
को आकर्षित करता हैं। इसका उन्होंने नियम भी बतलाया। इस प्रकार ग्रह 
की गतियो का प्रइन भी हल हो गया और बेचारे ईश्वर वहाँ से भी भगाये 
गये। ये आविष्कार बहुत महान्‌ हे, किन्तु इसी झताब्दी में कई और आविष्कार 
हुए जो बहुत महत्त्वपूर्ण हे। 

४६--आ्राणविज्ञान प्राकृतिक सिद्धान्त पर स्थापित--प्राणविज्ञान में जो 
सबसे बडा आविष्कार इस शताब्दी में हुआ, वह हार्वे का आविष्कार था जिसमे 
रक्त के घूमने का प्रयोगात्मक प्रमाण दिया गया था। वैसालियस ने जिस प्राक्ृ- 
तिकता का राज्य घरीर (१५४३) में स्थापित करने की चेप्टा की थी, उसका 
विस्तार इस प्रकार हो गया और प्राण-विज्ञान अब अति प्राकृतिक आधार से उत्तर 
कर प्राकृतिक क्षेत्र में आ गया। 

४७--आलोक-सम्बन्धी नये आविष्कार--स्नेल ने १६२१ में आलोक के 
प्रतिफलल ( #८728८0707 ०६ ॥ए7 ) सिद्धान्त का आविष्कार किया। 
डेस्कार्ट ने आलोक की व्याख्या चछमान केणाओं -(9%700०८४) की तुलना 


४३६ ऐतिहासिक भौतिकवाद 


पर करने की चेष्टा की। रोमेर ने १६७६ में आलोक की गति का आविष्कार 
किया। नन्‍्यूटन ने झ्वेत आलोक के सयुक्त चरित्र के आविष्कार पर 
अपने प्रयोग पहले ही किये थे। ह्यगेन्स ने आलोक के तरग सिद्धान्त (पाातेपा३- 
607ए #९०ए ) का आविष्कार किया। गणित में भी बहुत से 
महन्वपूर्ण आविष्कार हुए। इसी गशताब्दी में दुरवीक्षण, अणुवीक्षण, वैरोमीटर 
परमामीटर तथा अगुमापक (उशाटागारा८ १६३९ में (५85007876 
द्वारा) बने। 

४८--हेरशेल के आविष्कार--हेरशेल (१७३८-१८२२) ने १७८१ में 
एक नये ग्रह का आविष्कार किया जिसके दो और उपग्रह थे । अब तक ज्योतिष- 
शास्त्र जनि तक सीमित था, किन्‍त इस आविष्कर से ज्ञात-जगत्‌ ओर भी विस्तृत 
हो गया । साथ ही उन्होने ८०० जुड॑वे नक्षत्रो का आविष्कार किया और उनके 
सम्बन्ध मे यह भी पता लगाया कि वे एक दूसरे के चारो तरफ माध्याकर्षण के 
नियमानसार घूमते हे। इस प्रकार यह मालूम होगा कि माध्याकपंण का नियम 
सूर्यमडल के आगे भी छागू है। साथ ही उन्होने २ ००० नेवुला (विकसमान 
जगत्‌ ) का पता लगाया जो उनके कथनानृसार विकास की विभिन्न मजिलो मे थे *। 

४९--लापरास---चन्द्र-सूमं आदि की गति के सम्बन्ध में जो अब तक 
ज्ञान था उसको लापलास ने अपनी पुस्तक 'आकाशज्ञ की यत्र विद्या' (८लशाश 
776८2877९5) में पद्वतिगत रूप ,से लिख दिया। साथ ही उन्होने सूर्ये- 
मडल की उत्पत्ति की व्याख्या की पहली कोशिश की। कहना न होगा कि यह 
व्याख्या प्रचलित धर्म के बिछकुल विरुद्ध थी। इसमे यह कहा गया था कि धुरी पर 
घूमती हुई और सकुचित होती हुई चमकीली गैस से जो टुकडे छिटक गये उन्ही 
के जमे हुए रूप ग्रह हे। बाद को इस सिद्धान्त मे परिवर्तन हुए। 

५०--पदार्थ विज्ञान में नये आविष्कार--पदार्थ विज्ञान के क्षेत्र में यद्यपि 
इस सदी मे न्‍्यूटन की तरह कोई महान्‌ व्यक्तित्व पैदा नही हुआ फिर भी रम्फोर्ड 
के प्रयोगो ने यह साबित कर दिया कि उत्ताप गृति का ही एक रूप है, हाकसवी 
ने १७०५ मे प्रयोगों से यह प्रमाणित किया कि आवाज़ हवा पर निर्भर है । हाक्सवी 
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५१--इस, युग के अन्य आविष्कार--प्राणविज्ञान मे भी वफत (१७०७- 
१७८८) ने जीवन स्वभाव तथा कौन कहाँ पैदा होते है, इसके सम्बन्ध में निरीक्षण 
पर अवलम्बित सुच्दर वर्णव दिये। लिनियस (१७०७-१७७८) ने पोधों के 
वर्गीकरण के उन्नततर तरीके का प्रयोग किया जिससे अनुसन्धान का कार्य कुछ 
आसान हो गण । इसी प्रकार स्टाल (१६६०-१७३४), ब्लैक ( १७२८--१ ७९९), 
प्रिस्‍्टले (१७३३-१८०४), जेले ( १३४२-१७८६) आदि ने स्सायनथास्त्र में 
कई आविष्कार क्रिये। शेषोक्त ने उस गैस का आविष्कार किया जो बाद को 
आक्सीजन कहलाई। लावासियर (१७८४३--१७९४) ने इसी पर क्षारीककरण 
(0४४/८४080707 ) की व्यास्या की । 

५२--गेंढे, हुदन, जेनर--जर्मन महाकवि गेटे ने इसी सदी में वेज्ञानिक 
न होते हुए भी पौधों का परिवर्नन' नामक एक पुस्तक लिखकर विकासवाद के 
आम विचार लोगो में फैलाये है। हटन ने (१५२६-१७९७) भगर्भ विज्ञान की 
नीव डाली और जेनर ने (१७४९-१८२३ ) टीका छगाने का आविप्कार करके 
रक्षात्मक चिकित्साभास्त्र का प्रवर्तन किया, साथ ही मनप्य जाति का बडा भारी 
उपकार किया। 

५३--१९वीं सदी के आविष्कार -हेल्महाल्टस, छाड्ड केल्विन--१८४६ 
में नैपचूत नामक ग्रह का आविष्कार हुआ। १४वीं सदी में विज्ञान की इतनी 
उन्नति हुई कि उसका वर्णन सक्षेप में भी करना मुब्किल हुँ। फिर भी दो एक 
महत्त्वपूर्ण आविप्कारको के नाम यहाँ दिये जानते हूँ। हेल्महात्टस ने उत्तापयति- 
शास्त्र. ([फ्लागठतेजाधागाट5) के प्रथम नियम का क्षात्रिष्कार 
किया यानी उन्होंने यह आविष्कार किया कि सारी प्रद्ेति में उत्ताम और शक्ति 
(९7८४ए) एक दूसरे में परिवर्तित हों सकती हैं, और वे सुरक्षित है। छा 
कऔश्विन ने इसके दसरे नियम का आविप्कार किया यानी उन्होंने वह्मा कि “उसताप 
अपने से किसी शीतलत्तर वस्तु से उप्णतर वस्तु में नही जा सवता | चूँकि बरादर 
उप्णतर वस्तु से शीतछूतर वस्तु में उत्ताप का जाना जारी हूँ, टसलिए पिस्द के 
उत्ताप का समानीकरण होता जा रहा है। इससे बह जतमान किये गया कि 
विध्व एक ऐसी हालल की ओर जा रहा है जब सारा जगत एक उसाप हा जायगा 
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को नहीं लौट सकती, इसलिए इडिगटन ने वाद में जाकर यह कहा कि भत से 
भविष्यकाल को जानने का भौतिक मानदण्ड केवल यही है ।' 

५४--१९वी सदी में विद्युतू-सम्बन्ध में आविष्कार--विद्वुत्‌ के विषय 
मे १९वी घताब्दी में बहुत से आविष्कार हुए । इन आविप्कारकों में (0४४८० 
(१८२०) आम्पेर, फाराडे, नायमान और मैक्सवेल का नाम उल्लेख योग्य है । 
डाल्टन (१७६६-१८४४) ने यह कहा कि प्रत्येक प्राथमिक उपादान विशेष 
प्रकार के ऐटमो (000775) से बना हुआ हे । इसके वजन में विशेषता होती 
हैँ और बरावर ऐंटमों का रासायनिक सयोग होता रहता है। इस सम्बन्ध में 
उनके सब सिद्धान्त वाद को माने नही गये, किन्तु उन्होने जो रख अपने अनुसन्धान 
को दिया उसके पदचात्‌ आविष्कार जा कार्य सरल हो गया। 

५५--डारविन के पहले विकासवाद की अवस्था-न्यों तो १९वीं घताब्द 
में, जैसा बतलाया गया है, विज्ञान के सभी क्षेत्रों में बहुत उन्नति हुई किन्तु जिस 
क्षेत्र मे सबसे युगान्तकारी आविष्कार हुए वह था प्राणविज्ञान का क्षेत्र । विकास- 
बाद का विचार कोई नया नही है और १८वी शताब्दी के अन्त तक ही बहुत से 
लोगो ने इसको अनमान रूप जान लिया था । लार्ड मनवड्डो (+४०700त 00, 
१७१४-१७९९) इस अथे में अपने समय से पहले थे कि उन्होने मनुष्यों और 
बन्दरो के बीच एक निर्दिष्ट सम्बन्ध का होना बताया था। इस सदी में विकास- 
वाद एक अनुप्रेरणायकक्‍त उडान की जगह से हटकर वज्ञानिक सिद्धान्त का स्थान 
लेने समर्थ हआ। क्युवियेर (८प्रॉजटा) ने १८२१ म सब तरह के हाथियों 
(चाहे वे जीवित हो या प्रस्तरीमत रूपए मे पा गये हो) के न _ने देकर एक 
सुन्दर ग्रन्थ प्रकाशित किया । इस पुस्तक हाथियों के अलावा अन्य जानवरों पर 
भी इसी प्रकार से विचार किया गया था और इसमे जो वर्णन थे उनसे कई 
लोगो ने यह अनुमान लगाया कि आजकल के डे पैलीभोथीरी ([08/8९0-' 
#7०:८) नामक एक विनष्ट प्राणी से उत्पन्न है। म्युवियेर ने तो डरते-डरते 
बीच की ज़िलो के विषय मे पूछा था किन्तु उनके समय में वे न मिल सके । 
बाद को वे मिल गये। फिर क्युवियेर के आविष्कार से आधुनिक ख्रयक्‍त 
जानवरो के प्रव॑ंजो के सम्बन्ध मे कुछ मालूम तो आ ही। इसी के साथ-साथ 
पलनात्मक भ्रूण विज्ञान पर भी विचार हुए। वायर ने इस विज्ञान का सूत्रपात 
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किया था। अनुसन्धानों के बाद उन्होने यह सिद्धान्त निकालछा कि प्राणी का 
विकास एक वर्ग से बहुवर्ग की सृप्टि की प्रक्रिया है। १८२८ में वायेर इस नतीजे 
पर पहुंचे कि भ्रूणों से पता चलता हैँ कि प्राणियों की मुख्य किस्मे एक ही उत्पत्ति 
रखती है । वायेर की मृत्यू के एक या दो साल बाद इलायेडेन तथा इवान ने अपना 
कोप-सम्बन्धी सिद्धान्त प्रकाशित किया जिसमे उन्होंने यह कहा कि सब दे तथा 
प्राणी कोपो के रा बने है । उन्होने यह भी दिखलाया कि जटिल दशरीरो से व्यक्ति- 
गत कोष आमतौर पर जीवित होते है, यहाँ तक कि गरीर से अलूग कर दिये जाने 
प्र भी जीवित रह सकते हैं । १८४३ में वेरी ने दिखलाया कि कुछ प्रोटोजोआ 
(आदिमतम तथा निम्नतम प्राणधारी ) एक-कोषयक्त होते है और ये न केवल 
गतिशील हें बल्कि आत्मसहायता कर सकते हे। विज्ञान की ज्यों ज्यों उन्नति 
होती गई, सभी बहुकोषयुक्त प्राणी, उनके शरीरतन्‍्तु, इन तन्तुओ के हिस्से 
इत्यादि सब प्रोटोजोआ तक पहुँचा दिये गये। इस प्रकार कोष-सिद्धान्त ने सब 
प्राणियों को छाकर एक ही पद्धति डाल दिया, यहाँ तक कि कुछ हद तक पौदे 
और प्राणी भी एक ही पद्धति मे आ गये। सारे अनुसन्धान को अब एक 
दूसरी ही दिज्या से बहुत जोर मिल गया। वह यह कि १८३० में छायल ने भूगर्भ 
विजान के सिद्धान्त' नामक पुस्तक में यह कह दिया था कि भूगर्भ के उत्पात के 
कारण बार बार प्राणियो का सिलसिला टूट जाना' बिलकुल गलत बात है। इस 
प्रकार विज्ञान की हालत डारविन तक पहुँच गई। डारविन के अन्य वेज्ञानिक 
पूर्वजोी.. इरासमस डारविन, जियोफोवाद सातिलेर, कैन्ठ के (४टाबवं कक्वाप- 
79 49/07ए 0६ (76 ९8ए९॥५) और गेटेकी वैज्ञानिक रचनाओ को गिनाया 
जा सकता हुैं।* एक पिछले अध्याय में हम बतला चुके हें कि डारविन ने इस 
सम्बन्ध में किस प्रकार अपने वैज्ञानिक सिद्धान्त को एक रूप दिया। यहाँ उसकी 
पुनरावत्ति की जरूरत नही । 

५६--आइनस्टाइन--बीसवी सदी के विज्ञान में सबसे प्रमुख नाम जमंन 
वैज्ञानिक आइनस्टाइन (ये नात्सी जर्मनी से निकाल दिये गये थे) का हू। उन्होने 
सापेक्षवाद के सिद्धान्त से विज्ञान-जगत युगान्तकारी क्रान्ति कर दी और यह 
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कहा जा सकता. है कि न्यूटन, डारविन ऐसे युगान्तकारी वैज्ञानिको में इनका नाम 
है। आइनस्टाइन का सापेक्षवाद सिद्धान्त अत्यन्त दुर्हगरणित पर अवलूम्बित 
हैं। स्वयं आइनस्टाइन के कथनानुसार दुनिया मे केवल दो सौ व्यक्ति ही ऐसे थे 
जो उस सिद्धान्त को समझ सकते थे। सम्भव हैँ, इस वीच में कुछ और लोग 
इसे सम भरने के योग्य हो गये हो, किन्तु आम जनता के लिए तो अभी यह सिद्धान्त 
दुर्वोध ही रहेगा। हाँ उसके आम उपसहारो को साधारण लोग तभी समझे 
जब वैज्ञानिक लोग उन्हे समका दे। १९०५ में आइनस्टाइन ने सापेक्षवाद का 
सरल सिद्धान्त प्रकाशित किया। जे० डब्ल्यू० एन० सुलिवेन वेज्ञानिक विपयो 
पर सर्वजन बोध्य तरीके से लिखने के लिए प्रसिद्ध है, उन्होने इस सिद्धान्त का यो 
वर्णन किया हूँ । 

“आइनस्टाइन ने इस सिद्धान्त में आधारगत तत्त्व के रूप. यह बात रक़्खी 
कि आलोक की गति का--चाहे उसे किसी चलमान पद्धति से नापा जाय या अचल 
पद्धति से एक ही मूल्य होगा । स्पष्ट ही यह सिद्धान्त जहुत असाधारण हैँ। इसमे 
हमे यह विश्वास करने के लिए कहा जाता हैं कि आलोक की एक किरण एक 
चलमान पद्धति को उसी गति से पकड लेगी (07ए८॥४90:८४ ) जिस गतिसे वह एक 
स्थितिशील पद्धति को पकडती हे--चाहे वह पद्धति आलोक से दूर जा रही हो 
या आलोक की तरफ आ रही हो। यह कैसे सम्भव हूँ ? हम इस प्रकार देखते 
हूँ कि यह सिद्धान्त केवल शाद्दिक असगतिमात्र नही है यदि हम सोचे कि गति 
के लिए उसी मूल्य पर पहुँचा दे, तो नापनेवाले यत्रो को कूछ न १छ हो गया गा । 
वास्तव में यही आइनस्टाइन का कहना है । वे कहते है कि रूम्बाई तथा समय- 
क्षेप (7777०9]75८) तुलनात्मक घारणाये है, वे द्र॒प्टा की गति की 
अवस्था से बदलती हँ। दो घटनाओ के बीच (उदाहरणस्वरूप रोशनी' की 
दो चमको ) का फासला उन देखनतेवालो के लिए एक नही है जो तुलनात्मक रूप 
से चल रहे ह। इन दो घटनाओ के बीच का समयक्षेप भी सभी देखनेवालों के 
लिए एक नही हैं। मानो एक आदमी अपने साथ अपना देश और काल 'लेकर 
चलता हूँ । उनके औजारो, मानदडो और घडियो के आचरण उनकी गति 
के साथ बदलते हे । स्थितिशील देखनेवाले की दृष्टि से गतिशील ठेखनेवाले का 
मानदण्ड सकुचित है और उसकी धडी धीमी चल रही है । जो हो; हम 'स्थितिशील 
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मानदण्ड की बात नही कह सकते और यह नहीं कह झकते कि उसी का तन्जीह 
दी जाय। हमारे व्यवहार के लिए “स्थितिणील' णब्द बिल्कुल मंनमाना हूं। 
एंसा कोई भी प्रयोग नहीं हो सकता जो एक देखनेवाले को दिखलायंगा कि 
वह निरवच्छिन्न रूप से विश्वाम में है या नही। ऐसी सभी पद्वनतियाँ जो एक 
तरह की तुलनात्मक गति में हूं, एक पैराये पर हे ।, जिसको हमने गतियील 
देखनेवाला कहा है वह अप्ने को विश्वाम में समझ सकता हैं और उन समय 
पहले का स्थितिशील देखनेवाला गतिशील देखनेवाला हो जाता है और दसने 
देखनेवाले के दृष्टिकोण से उसका मानद"्ड सकृचित हो जाता है तथा उसकी 
घड़ी धीमी हो जाती हुँ। सच तो यह है कि उनके नाम के औजारो के बिपय में 
अब वही मन्तव्य किया जाता है जो इसरेवाले के नाप के यत्रो के विश्य में वह 
करता है। जैसा हमने कहा हे, प्रत्येक देखनेवाला अपने साथ देख आर काल लेकर 
चलता हैं। सभी देखनेवाले, जो इसी गति के भाग हैं, ठगी प्रकार की देस- 
गतिकता तथा समयगत  (7790 जाते शुएट ॥रलाइपा लाला ) 
साप करते हें। जिन देखदेवालो की गतियाँ विभिन्न है ०े समय और देग की 
विभिन्न ताये करते हे। फिले साशोे.. यह विभिशता मनमानी नही 
सभी इस तथ्य से सयक्तत हैँ कि सभी देखनेवाले आल्योका की गति के लिए उसी 
मल्य को पहुँचते है यानी प्रतिसेकेद १८,६००० मीछ। इस तथ्य थे हम उस 
ठीक नियम पर पढह़ेंच सकते हू जिसके अनुसार गति के साथ देश जोर दाल वा 
नापे बदलती हैं|” कही यढ़ गलतफहमी न हो जाय कि देखनेवादे गदद मे 
कुछ द्रप्टव्यगत या मनोवैन्वानिक उपादान वा भो हाथ है, सुल्दीवन ने पत्र सा 
कर दिया हू कि हम देखनेवाले शब्द फझी जगह एर सदय चाहित नाप श्र 
(पाणाजवााए गोटाइपाफ ह गुम श्प३)। 7ए सकते है । 
५ए७--सापेक्षवाद के कुछ परिणाम--सन ६०२८ 
सापेक्षवाद के आम सिद्धान्त का प्रतिपादन छियरा। सुल्ीवन ने साय 
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कि उनके सिद्धाल्तों का आम आदमी के _प्टिकोण पर कहाँ तक प्रभाव पड़ 
सकता हूँ। आइनस्टाइन के सापेक्षवाद के आम सिद्धान्त के अनुसार प्रत्येक 
कण “न्यूतम प्रतिरोध की पक्ति में चलता हे, यानी वह उसी मार्ग से चलता 
हूँ जो उसके लिए सबसे आसान हूँ । यह सच हैँ कि यह ऐसे चलता हैँ मानो एक 
दूर के पिड (5009) से आदक्वृष्ट हो रहा है, किन्तु वास्तव में वह उस मध्या- 
कपंण के क्षेत्र मे है और उसके साथ उस कण का अपनी गति के प्रत्येक मुर्ट्त मे 
उस कण से सम्बन्ध है जो इसको परिचालित करता हैं। फिर भी जिस मध्या- 
कर्पण की हम आलोचना कर रहे हे और जिसके कारण वह कण एक विशेष तरीके 
से आचरण करता हैँ, उसके गुण ([70०7८7४८४) अदृश्य हँ और उस कण 
की गति के अछाव। उसका कभी पता ही न रूगता ।/* ८ 
५८--क्वांदम, अनिश्यचता सिद्धान्त--हम आगे चलकर देखेंगे कि इन 
आविप्कारो का क्‍या निष्कर्प निकाला गया है, और निकाला जा रहा है । बीसवी 
सदी में इस प्रकार भौतिक जगत्‌ के सम्बन्ध में हमारे दृष्टिकोण बहुत उुछ 
संशोधित हो गये हे। आइनस्टाइन ने देश और काल सम्बन्धी हमारे विचारों 
को बदल दिया है, और मैक्सप्लेक के क्वान्टम सिद्धान्त ने शक्ति (८7८४५) 
तथा भूत के विषय में हमारे विचारों मे परिवर्तत किये हे। हाइजनवर्ग की 
अनिश्चयता का सिद्धान्त ( 74८०7 ) कहता हूँ कि एक 
एलेक्ट्रन की या तो स्थिति होगी या गति होगी, किन्तु दोनो बाते बिलकुल ठीक 
अर्थ में नही हो सकती । एक एलेफएन की स्थिति का जितना ही ठीक पता लगता 
है उसकी गति की बात उतनी ही स्पष्ट हो जाती है और उसकी गति जितनी 
स्पष्ट हो जाती हैँ उसकी स्थिति उतनी ही अस्पष्ट होती है । इस अनिश्चयता 
के सिद्धान्त को बहुत तूल दिया गया है और यह ॒ कहा गया हूँ कि प्रकृति में जितना 
ही हमारा ज्ञान बढ़ता जा रहा है उतता ही ऐसा माल्म होता हे कि चीजे नियम 
के अन्दर नही आती। अध्यापक श्रेडिगर ने एक सवाददाता के द्वारा पूछे जाने 
पर यह कहा था “इन छोटी इकाइयो में से प्रत्येक के सम्बन्ध. ऐसा मालूम 
होता हैँ कि वह किसी निश्चित नियम से स्वतत्ररूप से अपनी गति का अनुसरण 
करती हूँ। यदि हम इस सम्बन्ध मे किसी नियमितता या कानून की वात कर 
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सकते हे तो वह नियम केवल ऑकडेगत नियम (502050८॥/] |8फ7 ) हु । जहाँ तक 
वहत्‌ वस्तुओं की दुनिया है ((३8८॥०३८०|०८) वहाँ तक तो यह नियम लागू हैँ 
किन्तु क्षद्रतम इकाइयाँ किसी नियम का पालन नहीं करती ।”₹ श्रेडिगर ऐसा 
कहते है, किन्तु प्रग्न उठता हूं कि क्‍या यह नियमितता हमें इसलिए मालूम पडती 
हुँ कि हमारे यत्र अभी त्रटिपूर्ण हु और अभी हम चीजों को ढग से नाप नहीं 
सकते। बात यह है कि पहले जो चीजे नियमित मालम होती थी वे धीरे धीरे 
नियम के अन्दर आती गई हे, फिर यह कहना कहाँ तक उचित होगा कि प्रकृति 
के निम्नतम क्षेत्रों में कोई नियम नही हु। फिर इसी अनिश्चयता से यह कहा गया 
हैं कि स्वतत्र ४च्छा है भी या नही, इत्यादि। केवल पेणेवर धामिका ने ही इस 
सिद्धान्त का फायदा नही उठाया बल्कि इस प्रकार अपअर्थ करने में स्वय वेन्ना- 
निको ने भी हाथ वटाया है । सच तो यह हैँ कि यह अनिश्चयता कहाँ तक दृश्य- 
मान हे और कहाँ तक यत्रो की न्‍्यूनता के कारण हूँ इत्यादि बाते अभी निर्णीत 
नही हुई। आइनस्टाइन वेज्ञानिक होने के साथ ही व्यवितगत जीवन मे बहुत 
बडे धर्मवादी हे, उनका कहना है कि यह सिद्धान्त केवल सामयिकरप से अज्ञान 
का शरणगृह (#7८०7०049ए 98ए[प॥) ० 48700797८८) हैं। वे समझते 
कि जल्दी ही विज्ञान के क्षेत्र में कायंकरणवाद का राज्य स्थापित होगा।”? 
५९---भूत की आधुनिक धारणा--अति आधुनिक विन्नान से भत की घारणा 
में बहुत रुशोधन हुआ है। भूत के सम्बन्ध में यह जो पुरानी घारणा थी कि 
भूत कोई ऐसी चीज हूँ जिसको हम छ सकते हूँ, देख सकते हूँ और जो देश 
(57००८) में पडा बिखरा हूं, वह लुप्त हो गई उसकी जगह .पर अब भूत 
ओ धारणा आई है, वह वहत ही स्पप्ट हैँ । हम पहले ही बता चके हे कि १९वीं 
सदी में टाल्टन ने भूत को ऐटम से बने हुए रूप में वर्णन किया था और 
ऐटम अत्यन्त छोटी कठिन ठोस गोछी के रूप में परिकल्पित होते थे। ऐेटर शब्द 
का अर्थ ग्रीक में अभिवाज्य था। ६० था ४० साल पहले तक वह समभा जाता 
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था कि ऐटम के बाद कोई और विभाजन सम्भव नहीं है. किन्‍्ट थह्र शान 5 
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व्यय व्भिक्त किया जा सकता हि. जिसे ह्म्‌ तक निक जगपा किक 
कि उसको विभ्िक्त किया जा सक्तत 6, लत हम चन्ानिक राषा मे दुकड़ 














हुकड़ करना कह नक््ते हें। सव ऐडमो के एक हा। आकार नही होते। यदि 
एक लाख एटस सटाकर रक़्खे जायें तो उनकी चौडाई एक सिनरेठ के काग्रज् 
जे छल के चहत छोटे कण के, बनना ऐंव्न होते योर किगद्ध 
चर चरावर हर हा हि | ठ्‌ । 72 कक चहुत छाट क स्पृ च्प्राह्य ट्मा हात ह || व्नगुद्ध 
“णात्मक 'ल्यूत्‌ के एंटम एलेक्ट्रन फहलात ह। अब नक एलेक्ट्बन अविभाज्य 
34 इज + >: का ब्क और इसलिए 
चमकता जाता हू। सत से हल्का ऐटम हाइड्राजन का हे जार इसलिए रूबस 
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उपादान हूं, उतन तरह के एटम हे । जिननी चीज़ों को हम जादचन है 
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हम चाहे जिन छोटे परिणाम में (ई9ताश्या: प्प्टा2ए) क्ष 
पा सकते बल्कि 7304809 की छोटी इकाइयों होती ह॑ घोर जब भी ज्यलोक 
का क्षण होता हूँ उसमे एक या अनेक इकाइयां रहती है । इसी इकाई को क्वाठम 


कहा जाता है। जो हो ,क्षणणीरू भक्ति की इकाई का विज्ञेप गण है कि वह 
सव भ्रकार के क्षणो के लिए निश्चित तया निर्णीत जाकार का नहीं है। 
में मेक्‍्सप्लेक क्य क्वाटम निद्धान्त यही है। सबसे जटिल द्रेनियम के ऐटम मे 


2. 
कोई दो सौ एलेक्ट्रव २३८ प्रोदेन सारभाग में १४६ एडेक्ट्रन जौर सारभाग 


के वाहर ९२ यह का तरह एडेक्ट्रन होते हूं, कौर सवसे हल्के हाइड्रजन का छडटम 
से वनात्मक ण्चित्‌ का एक प्रोटेन और उसके चारो तरफ घूमता हुआ बिलकुरू 
वराबर भार (८श86) का एक एलक्‍क्ट्रन होता हैं। एंटम को इस प्रकार 





एक गाली के रूप सोचने के वजाय यह सोचना उचित हूँ कि उसके बीच में 
एक सारभाव (एप्टे८०5५)ह, जिसके चारो तरफ एलेक्टन घूम रहे हे। इस 


अविकान मे शून्य देश रह जाता हूँ और जो दुछ 

विद्युत््‌ मात्र हैं। हाइड्रोजन कया सारभाग इतना महत्वपूर्ण है कि उसको प्रोदोन 

का नाम दिया चया हूं ।४ ऐंटम के वीच का हिस्सा जिसको हमने सारभाग कटा 

हें, प्रोटोव हैं और उसके चारो ओर विभिन्न दरी पर तथा झनियमित घेरे में 
९ >+४०ग्ा फेए है खैर त€ 30:80 छएछ2 
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विज्ञान की नैतिक उत्पत्ति और विकास डडण्‌ 


((0)।00) एलेक्ट्रन घूमते हे। प्रत्येक प्रोटोन मे धनात्मक विद्युत का भार 
(८४०४९26८) प्रत्येक घृमनेवाले एलेक्ट्रत के ऋणात्मक भार के बिलप्रल बराबर 
हैं। हेलियम ऐटम में चार प्रोटोन का सारभाग रहता है और उसके साथ 
ऋणात्मक विद्युत्‌ के दो एलेक्टन रहते हे। इसके अतिरिक्त दो और ग्रह (]99 
79798ए ) की तरह एलेक्ट्रन सारभाग के चारो तरफ घूमते हें ।६ 

६०--भूत की अतिआधुनिक धारणा और भौतिकवाद--इस प्रकार भूत 
का जो रूप रह गया हे, वह विद्यत की तरगो में जाकर खतम होता है। कहा 
गया है कि इससे अब भौतिकवाद की कोई गजाइश नहीं रह जाती, ओर अब 
तो केवल अन्त तक सम्बन्धो के अलावा कुछ नहीं रहता। अध्यापक प्लेक ने 
सूलीवन से एक बातचीत मे कहा था “में चेतना को नीव की चीज समभता 
हँ। में भूत को चेतना से निकला हुआ समभतता हूँ। हम चेतना के गरे नही जा 
सकते। हम जिस किसी चीज के वारे मे बाते करते हे तथा जिस किसी चीज 
को अस्तित्व-रूप में रखते हे उसमे चेतना की जरूरत है।”* 
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१-- शरीफः' माक्‍्संवादी मास में सदाचार का विवेचन नही पाते--अक्सर 
ऐसा कहा जाता हें कि मार्क्सवाद में अर्थात्‌ माक्सवादी समाजविज्ञान में सदा- 
चार का कोई स्थान नही है । जिन छोगो ने माक्संवाद का कुछ अध्ययन क्या 
है, ऐसे लोगो में भी कुछ छोग यह कहते रहते हे कि मार्ससवाद में इस पहलू पर 
कोई रोगनी नही डाली गई हैँ। ऐसे लोग माक्संवाद के निन्‍न्दक नहीं हे। उनका 
केवल इतना कहना है कि इस विपय में चूँकि मार्क्सवाद में कुछ कहा नही 
गया हु, इसलिए वुर्जुआ सदाचार की धारणाओं को मानते हुए चलने की आजादी 
होनी चाहिए । ऐसे 'माक्संवादी गण' इस बात से अपरिचित हे कि यदि कसी 
मतवाद में सदाचार की धारणा का केवल ऊपरी तौर पर नही वल्कि विलकुछ 
आधारगत रूप से विष्ठेयण तथा विवेचन किया गया हे, तो ऐसा मार्क्स के समाज- 
जास्त्र में ही किया गया है । इसलिए वे जिस स्वतत्ता की माँग अपने लिए कर 
रहे हें, और ऐसा वे केवल इस गका से कर रहे हे कि धर्म, ईब्वर तक तो गनी- 
मत है, किन्तु यदि उन्होने वुर्जुआवर्ग से यह कह दिया कि उनके सदाचार को 
भी वे नही मानते या उसे निरवच्छिन्न नहीं मानते, तो वे गराफृत' से ही 
खारिज कर दिये जायेंगे, और उनका स्थान दुराचारियो हो जायगा । 

२--एगेल्स लिखित एन्टीड्यूरिग सदाचार पर दो अध्याय--यह बात अवश्य 
ठीक है कि स्वय मास ने इस विषय में कोई ग्रन्थ नही लिखा । सच तो यह हैँ कि 
इसकी 'कोई आवश्यकता नहीं समनी गर्े। क्योंक भार्कस के समाजविन्ञान में 
सदाचार मनुष्य की उच्च विचारधाराओ--जेंसे धर्म, का, विज्ञान आदि की 
तरह का एक अगमात्र माना गया है। मार्क्स के पास इतना अधिक काम था 
कि वे केवल आशारगत पहलुओ पर ही लिख सके। फिर भी उनके भ्रन्धों में 
इस सम्बन्ध में यत्रतत्र बिखरे हुए स्पष्ट निर्देश मौजूद हेँ। 'स्वय मार्क्स ने अपने 
नाम से प्रचारित मतवाद के आथिक और ऐतिहासिक पहलू के अतिरिक्त किस 
विपय पर लिखा ? उनके अनन्यहृदय मित्र तथा सहक्रान्तिकारी एगेल्स ने ही 

४४द्‌ 
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तो उन सब विषयो पर पुस्तके लिखी जिस पर मास अपने विचारों को विश्द 
रूप से लिख नही पाये । राष्ट्र, परिवार, दर्णन, धर्म, कानून, शिक्षा, सदाचार इत्त 
सब विषयो पर ए ल्‍स ने अपने और अपने मित्र के विचारो को स्पष्ट करते हुए 
पुस्तक लिखी। एगेल्स की सबसे प्रसिद्ध पुस्तक एन्टी उयूर्गि हैँ, जिसको उन्होंने 
हेर आयगेन ड्यूरिंग नामक एुक अध्यापक के गलत मतवादों का खण्डन-मइडन 
करते हुए लिखा था। इस पुस्तक का नवाँ और दसवाँ अध्याय, जो छगे हुए 
बत्तीस पृष्ठो के होते हे, मुख्यत सदाचार पर ही हे 
३--सदाचार पर स्वय मादसे--एगेलस ने इस पुस्तक में सदाचार पर क्‍या 
कहा हैँ, इस पर हम आगे आयेगे, किल्‍्तु पहले हम यह देखे कि स्वय मार्क्स 
ने सदाचार पर कभी कुछ कहा हैँ या नही, और कहा हे, तो क्या कहा ” सदा- 
चार समाज की आधिक नीव पर खडे ऊपरी ढॉँचे अर्थात्‌ राष्ट्र, धर्म, णरिवार 
का स्वरूप, कानून, सौन्दर्य-सम्बन्धी धारणा, दर्शन इत्यादि का एक अगमात्र 
है। माक्स ने बार बार अपनी पुस्तकों में विशेषकर अर्थगास्त्र की आलोचना' 
की भमिका मे स्पष्ट रूप से कहा है कि मनृप्य की सारी विचारधाराएँ समाज 
की उत्पादन-प्रणाली से अनिवार्य रूप से सम्बद्ध हे। उक्त भूमिका में विचार- 
धाराओ के अन्य सब अगो के साथ सदाचार का नाम नहीं 'गेनाया गया हैं 
किन्तु इस पुस्तक से ग्यारह-साल पहले ही उन्होने 'कम्युनिस्ट येनिफेस्टा में इस 
बात को स्पष्ट कर दिया था। उस समय भी विरोधीगण स्ाम्यवादियों पर 
यह आरोप छगाते थे कि ये छोग चूँकि न तो धर्म मानते हे ओर न इस बात 
पर विश्वास करते हे कि परिवार प्रथा अर्थात्‌ पुरुष प्रधान और पुस्प की 
व्यभिचार सम्बन्धी अधिकारमूलक परिवार प्रथा चिरस्थायी हूँ इसलिए ये 
लोग बहुत ही पूर्नीति परायण तथा पतित श्रेणी के लोग हे । 
४--कम्पुनिस्ट मेनिफेस्टो में सदाचार पर विवेचल--इस पर “त्तर्राप्ट्रीय 
मजदूरवर्ग की ओर से माक्स और एगेत्स ने उचित करोध के साथ लिखा था-- 
परिवार प्रथा को हटा देने की बात ' ओह इसके नाम पर बड़े से बदे गरम 
पन्‍थी भी साम्यवादियो के दुर्दीतिपूर्ण प्रस्ताव पर चौक उठते हैँ। यह जो वर्तमान 
परिवार प्रथा है,यानी पूँजीवादी परिवार प्रथा, इसका आधार किस वात पर हूं ? 
पूँजी तथा व्यक्तिगत मुनाफे पर न ? पूर्ण विकास की अवस्था में यह प्रथा केवल 


है. 
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पूँजीवादियों मे ही मोजूद है, किन्तु इसका दसरा पहलू सर्वहारावर्ग में, परिवार 
प्रथा के व्यावहारिक अभाव में तथा सार्वजनिक वेश्याठत्ति के रुप में मौजूद हैं। 
पजीवादी परिवार प्रथ' का विनाग ऊपर बताये हुए उसके दूसरे पहल के विलोम 
के साथ ही न-ट हो सकता हैँ । इन दोनो पहटुओ का नाश तभी होगा जब पूजी 
का विनाथ हो जायगा। क्या आप हम पर इसका दोंप लगाते हे कि हम माँ- 
वाप द्वारा बच्चो के शोपण को दूर करने की इच्छा रखते है. । परिवार और 
शिक्षा के बारे में तथा माँ-वाप और बच्चों के पवित्र सम्बन्ध के वारे में पूँजी- 
वादियो की चिकनी-चुपडी बाते इसलिए ओर भी असहनीय हो जाती हे कि 
आधुनिक उद्योग-धन्धे के प्रभाव के कारण सर्वहारा से सब पारिवारिक वन्धन 
टूट चुके हे, और उनके बच्चे केवल लेन-देन और परिश्रम के साधनों मे परिवर्तित 
हो जाते हे! 

'इस पर तमाम पूँजीवादीवर्ग एक साथ चीख़कर कह उठता हे कि हम 
साम्यवादीगण स्त्रियों को वेध्याओं में परिणत करना चाहते हे। पूँजीवादीवर्ग 
अपनी बीबी में एक उत्पादन का साधनमात्र देखता हुँ। वह सुनता है कि उत्पा- 
दन के सावनों का सार्वजनिक उपयोग होना चाहिए और स्वाभाविक रूप से 
वह इस नतीजे के सिवा और किसी नतीजे पर नही पहुँचता हूँ कि इसी प्रकार 
स्त्रियों को भी सार्वजनिक रूप से सबकी सम्पत्ति बना दिया जायगा। उसके 
यह सन्देह भी वही होता कि वास्तविक वात जिसे हम चाहते हे, यह है कि 
औरतो की जो वर्नमान हँसियत केवल एक उत्पादन के साधन की तरह हैँ उसको 
दूर कर दिया जाय। इसके अलावा पूंजीवादीवर्ग इस बात पर जो बहुत धार्मिक 
क्रोव दिखलाता है कि साम्यवादीगण खुल्ूमखुल्ला स्वीकृति रूप वे आमवेश्या- 
वृत्ति स्थापित करने जा रहे हे , इससे बढ़कर हास्यजनक बात और कुछ हो 
नही सकती । साम्यवादियो को वेश्यावत्ति का परिवर्तन करने कीकोई भी ज़रूरत 
नही है । वह तो बहुत पुराने जमाने से चली आ रही है। हमारे ये पूजीवादी 
केवल इस बात पर खूश नहीं हूँ कि सर्वहाराओं की बहु-बेटियों उनके वज्य मे हे। 
इस सम्बन्ध मे मामूली वेश्याओो की बात को, तो हम जाने देते हे, किन्तु 
पूजीवादी,आपस में एक दूसरे की बीबी को फेंसाने मे अधिक से अधिक आनन्द 
लेते हे। पूँजीवादी पद्धति का विवाह वास्तविक रूप में सावंजनिक बीबियो की 
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पद्धति मात्र है, इसलिए साम्यवादियों पर जो अधिक से अधिक दोष रूगाया जा 
सकता है, वह यह है कि ढोग से ढकी हुई इस पद्धति के बजाय वे एक खुली 
हुई, कानून से स्वीकृत, आम स्त्री की प्रथा चलाना चाहते हेँ। इसके अछावा 
यह स्पष्ठ हैं कि वर्तमान उत्पादन पद्धति के पैर उखडते ही यह जो आमतौर 
से औरतो को रखने की प्रथा है, यानी जो सार्वजनिक तथा छिपी हुई वेश्यावृत्ति 
है, यह भी नष्ट हो जायगी।' 
इसके बाद वे बिलकुल विषय पर आते हुए कहते हे--“दूसरो की ओर से 
कहा जायगा, बेशक धामिक, सदाचार सम्बन्धी, दाशंनिक और कानून सम्बन्धी 
विचार ऐतिहासिक विकास के दौरान में परिवर्तित हुए हे, किन्तु धर्म, सदाचार, 
दर्शनशास्त्र, राजनीति और कानून बरावर इन परिवर्तनों के रहते हुए भी अपने 
अस्तित्व को कायम रखते रहे है।। और भी कहा जा सकता हैं कि 'कुछ चिर- 
स्थायी सत्य हे जैसे स्वतत्रता ओर न्याय इत्यादि, जो सब समाजो के लिए 
साधारण हे, किन्धु साम्यवाद तो इन चिरस्थायी सत्यो को भी हटा देता हैँ। 
यह सारे धर्मो तथा सदाचारो को हटा देता हैँ, जब कि इसका काम इन्हे एक 
नये आधार पर स्थापित करना चाहिए था। इस प्रकार जितने भी 
ऐतिहासिक तजवें हुए हे वह उनके विरुद्ध जाता है।' ४ 
“दूसरो के इन सारे अभियोगो का क्या मतलूब निकलता हूँ ? प्राचीन समाज 
के सारे इतिहास का सार यही था कि वर्गमसघर्ष का विकास हुआ। हाँ ये संघर्ष 
विभिन्न समय में, विभिन्न रूप मे, अवश्य आये किन्तु चाहे जिस रूप में सघर्ष 
हुए हो, प्राचीन यूग की यह एक विशेषता रही है कि समाज का एक हिस्सा 
इसरे हिस्से का शोषण करता रहा, इसलिए इसमें कोई आज्चय नही कि प्राचीन 
यगों की सामाजिक विचारधारा चाहे उसके अन्दर देखने के लिए कितनी भी 
विभिन्नता और विचित्रता रही हो--कुछ आम विचार तथा सामान्य रूपो के 
अन्दर घूमती रही। इनका सम्पूर्ण विनाश तभी हो सकता था जब वर्गविरोध 
ही सम्पूर्ण हप से खतम हो जाय।” 
५--जर्मन विचारधारा में सदाचार पर मा्स--कम्युनिस्ट मेनिफेस्टों 
में अभिव्यक्त ये विचार काफी स्पष्ट है। इसमे यह साफ कर दिया गया हैं कि 
कोई चिरन्तन सदाचार की धारणा मार्क्स एगेल्स को मान्य नही हैं। इसलिए 
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स्वाभाविक हैँ कि जो छोंग मार्क्स के मतवाद में ह050]पा८ या निरवच्छिन्त 
मूल्यों की तलाश करते हे, उन्हे निराञा हो 9॥ हम इस विपय का और स्पष्टी- 
करण करेगे, किन्तु ऐसा करने के पहले यह बता दे कि कम्युनिस्ट मेनिफेस्टो के 
भी पहले मार्क्स और एगेत्स ने १८४५-४६ में जर्मन विचारधारा” नामक अपनी 
पुस्तक में अर्थात्‌ अपनी प्रथम रचना में ही सदाचार के सम्बन्ध में अपनी धारणा 
स्पष्ट कर दी थी। उससे उन्होने कहा था कि विचारो, धारणाओं तथा चेतना 
उत्पत्ति पहले प्रत्यक्ष रूप से भौतिक क्रिया तथा मनृष्यो के भौतिक आदान 
प्रदान यानी यथार्थ जीवन की भाषा के साथ संन्नद्व हे मनुष्यों के दिमागों 
में जो ऊल-जलल धारणाएँ उठा करती है, वे भी उनकी भोतिक जीवन प्रक्रिया 
के आवश्यक पुरक हे। उनको प्रयोगात्मक रूप से दिववाया जा सकता हैँ कि 
वे भौतिक आधारो से बँचे हुए हे। सदाचार, धर्म, अध्यात्मविद्या तथा चेतना के 
अन्य स्वरूपो के लिए अब स्वतत्रता का आभास भी नही रह जाता।' इत्यादि। 
इस पूरेःअध्याय में ही इस विषय का स्पप्टीकरण किया गया हैँ। लम्बे उद्धरण 
देने से कुछ फायदा नही, इसलिए हमने उद्धरण का साराश मात्र दे दिया। 
६--क्या कोई चिरस्थापी सदाचार हूं ? कम्यूनिस्ट मेनिफेस्टो में माक्से 
णएगेल्स ने यह जो कहा है कि आथिक नीव के ऊपर जो ऊपरी ढाँचा खडा होता 
हैं, उसी का अग सदाचार की धारणा भी हैँ, तथा आथिक नीव के परिवर्तन के 
साथ साथ ऊपरी ढॉचे में--हमारे विवेच्य क्षेत्र मे सदाचार में परिव्तव होता 
हैँ, इसका कया अर्थ हैँ ” आदिम काल से लेकर अब तक कई समाज पद्धतियाँ 
स्थापित हुई हे, और फिर विल॒प्त हो गई है, किन्तु उन सभी समाज पद्वतिण्गे 
में उदाहरणार्थ चोरी करना हमेशा _रा समझा गया है। क्‍या इससे यह डप- 
सद्ार नही निकलता कि भले ही प्रत्येक समाज-पद्धतिगत परिवर्तत के साथ 
साथ सदाचार सम्बन्धी कुछ छोटी मोटी धारणाएँ बदलती रहे, किन्तु वुछ आधार- 
गत धारणाएँ ऐसी हूँ जो सब क्रान्तियों के बीच अपरिवर्तित रही हे ? इसका 
उत्तर माक्स एगेल्स ने कम्युनिस्ट मेनिफेस्टो में दे दिया, क्विन्त चूँकि किसी उदा- 
हरण के साथ' इस वात को नही कहा, इसलिए उसके कुछ स्पष्टीकरण की 
आवश्यकता हें । 
७--एगेल्स का उत्तर--एगेलस ने एन्टीड्यूरिंग मे इसका स्पष्टीकरण किया 
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हैं। वे लिखते हे कि इसमें कोई आइचरय की वात नहीं कि सभी परिवर्तित 
पद्धतियों मे चोरी करना बुरा समझा गया है। जिस समय से जगम वस्तुओं 
में वैयक्तिक सम्पत्ति की धारणा का विकास हुआ, उस समय से सभी समाजो 
में जिनमे इस घारणा का उदय हुआ उनमे ऐसे सदाचार तथा कानून की उत्पत्ति 
होना स्वाभाविक था, जिसमें यह कहा गया--|6प 8/2६ 907 325] 
था अस्तेय परम धर्म है'। क्या इससे यह कानून एक चिरन्तन सदाचार सम्बन्धी 
कानून हो जाता है ? कदापि नहीं। जिस समाज में चोरी का उद्देश्य ही खतम 
कर दिया जा चका हैँ, जिसमे केवल पागल ही चोरी कर सकते हैँ, उसमे सदा- 
चार का शिक्षक यदि चोरी के विरुद्ध यह कह कर आवाज़ उठावे दि अस्तेय परम 
धर्म है, तो उसकी कितनी हँसी उडाई जायगी ?!१ 

८--मज़दूर क्यो न चोरी करें ? अस्तेय के परम धर्म साम्यवादीगण,चिरन्तन 
भदाचार के रूप में नही मानते ,साथ ही वे उत्पादन में वैयत्कि सम्पत्ति के 
विरोधी हुँ तो क्‍या हमसे यह अर्थ निकऊता हैँ कि कोई मज़दर किसी पंजी 
पति के यहाँ चोरी कर सकता हुं ? नही! वात यह है,कि इस प्रकार की चोरी 
करते से जिस पद्धति को नष्ट करना है वह तो ज्यो की त्यो बनी रहेगी, और घाटे 
में मजदर॒वर्यग की वर्ग एकता टूटेगी। बुखारिन ने इस विपय को स्पष्ट करने हुए 
लिखा है साम्यवादरीगण चोरी की निन्‍दा इमलिए करते हू किज्रो चोग्यों 
पूँजीपतियो के यहाँ व्यक्तिगत लाभ के उद्देग्य से की जायँगी, उनके परिणाम स्वरूप 
एक सार्वजनिक संग्राम की सृष्टि तो होगी नही, इसके विपरीत मजदूर चोरी के 
कृत्य के द्वारा पेटी वर्जुआ में परिणत हो जायगा। घोडा चरानेवाले और ठग 
वर्गमघर्ष में लडते हुए नही दिखलाई देंगे, चाहे वे सर्वहाराओं की ही सन्ताने क्यों 
न हो। यदि सर्वेहाराओ में से अधिक सदस्थ चोर हो जायें तो वर्ष ही बियर छर 
घक्तिहीन हो जायगा, इसी लिए साम्यवादीगण चोरी के विरुद्ध है। ऐसा 
होने मे उनका उद्देश्य वेयवितक सप्पत्ति की रक्षा करना नही हैँ, उब्वि अपने 
वग की एकता की रक्षा करना हैं, तथा अपने वर्ग को उस 'नेतिक पतन' तथा 
विसरने' से बचाना हें, जेसा विना किये सर्वहारावर्ग भी अपने बर्मसपग्राम में 
विजयी नहीं हों सकता। २ 
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९---बुर्जुआ के अस्तेय में और साम्यवादी के अस्तेय में मौलिक प्रभेद--इस 
पर वर्जुआ दार्शनिक हंसकर कह सकता है कि किसी न किसी तरह तुमने 
यह तो मान ही लिया कि तुम भी चोरी करने को बुरा समझते हो, 
धह तुम भले ही मुंह से कहते रहो कि अपनी वर्ग-एकता को. कायम रखने 
के लिए तुम चोरी को घृणित समभते हो। तुम दूसरे चब्दों में उसे एक 
नेतिक नियम मान रहे हो, और तुम भी हमारी तरह वेयक्तिक सम्पत्ति की पवि- 
त्रता को मानते हो । इसके उत्तर में साम्यवादी साफ साफ कह देगा कि यह 
उसकी भूल हूँ क्योकि साम्यवाद वेयक्ति # सम्पत्ति अर्थात्‌ पूँजीवादियो की सम्पत्ति 
की पवित्रता को स्वीकार नहीं करता। वह इस वात से स्पप्ट है कि साम्यवाद 
की धारणा में यह अन्तनिहित हूँ कि किसी दिन जब सब तंयारी पूरी हो जायगी, 
उस दिन पूँजीवादियों की सम्पत्ति का लूंठडन (८०0०7 4007) होगा। 
€5०7077४09 शब्द कंदाचित्‌ चोरी गब्द की तरह अभद्र नही ज्ञात होता, 
किन्तु आखिर इसकी अन्तनिहित विचारधारा यही है न कि जो वस्तु दूसरे की 
सम्पत्ति के रूप में वर्तमान समाज-पद्धति मे स्वीकृति हैँ उसको, विना माँगे, 
ज़वरदस्ती अपने वर्ग के अधिकार में कर लिया जाय। इसलिए यह स्पष्ट हैं 
कि साम्यवादी के मन मे चोरी के प्रति जो वितृष्णा हैँ वह घुमाव-फिराव के 
साथ वैयक्तिक सम्पत्ति की पवित्रता की स्वीकृति नहीं है, वल्कि इसके विपरीत 
हैँ जिससे वेयक्तिक सम्पत्ति की पवित्रता को सफलता के साथ तोडा जा सके; 
सफलता के साथ पूँजीवादियो के सब कारखानो को--उनके एक आधघ पुर्जे को 
या भागो को नही--ले लिया जा सके और इस काये में जो हुछ बाधा उत्पन्न 
हो उसका जबरदस्ती मुकाविला किया जा सके, उसी की तैयारी हे। इस रूप 
में गुलाम के मालिक, सामन्तवादी प्रभु तथा पूँजीवादी के अस्तेय और सर्वोहारा- 
वर्ग के अस्तेय की अच्तर्गत वस्तु मे पुरी भिन्नता आ जाती हूँ। एक का उद्देश्य 
वैयक्तिक सम्पत्ति और पूंजी की रक्षा हे, और दूसरे का उंदेश्य है उसका 
सफलतापूर्वक विनाश। 

१०--वर्ग सदाचार--इन्ही बातो को अच्छी तरह समझ कर एगेल्स कहते 
है कि हम इसलिए उस चेष्टा को ही नामजूर करते हे जो हमारे ऊपर किसी 
तरह कोई नैतिक सक्रुचित सिद्धान्त इस रूप में छादती है कि यह चिरनन्‍्तन और 
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अपरिवर्तंतीय ऐसे चेतिक नियम हें जो इतिहास को तथा जातियो के बीच 
प्रभेदों के बावजूद लाघकर अपने दिव्य प्रकाश में खडे हे। हम इसके विपरीत 
यह कहते हूँ कि अन्तिम विश्लेषण में सारे नैतिक नियम उस आशथिक सोपान 
की उपज हे जिसमें उस विशेष यूग मे समाज स्थित है, और चूँकि अब तक 
समाज वर्ग विरोधों के ज़रिये चलूता रहा हे, इसलिए सदाचार हमेशा वर्ग 
सदाचार था। या तो इसने शासक वर्ग के हितो तथा प्रभृत्व का समर्थन किया है, 
और या ज्योही शोषित वर्ग यथेष्ट शक्तिणाली हो गया, इसने इस प्रभुत्व के 
विरुद्ध भडा बुलन्द किया हुँ, और जोषितो के भविष्य हितों का प्रतिनिधित्व 
किया है। इस प्रक्रिया में मीटे तौर पर सदाचार में प्रगति हो रही है, इस बात 
से इन्कार नही किया जा सकता हे जैसा कि ज्ञान की सभी शाखाओ में हुआ है। 
किन्तु अब तक हम वर्ग सदाचार के परे नही जा पाये हे । एक वास्तविक रूप से 
अखिल मानवीय सदाचार, जिसने वर्ग विरोधों तथा उनकी विरासतो को 
विचारों मे पार कर लिया है, समाज की किसी एक मजिल्‍र में तभी सम्भव होता 
हैँ जब उसने न केवल वर्ग असगतियों या विरोधों को पार कर लिया हूँ, बल्कि 
व्यावहारिक जीवन मे इनको भूल भी गया है। * 

उद्धृत अञ में एगेल्स का वक्‍तव्य यह हैँ कि कोई चिरन्तन सदाचार की 
धारणा का प्रह्न समाज के इस सोपान में नही उठता। कहा जायगा कि यह तो 
बहुत ही दुर्नीति पूर्ण बात हुई क्योकि जब सदाचार में कोई चिरन्तनेता नही 
हुई तो इसका अर्थ यह दूँ कि जिसका जो जी चाहे वह वही करे । आम तौर से जो 
अरीफ' माक्सवादी इस बात को मानकर कि माक्सवाद सदाचार पर विचार 
नही किया गया है, उस अश की पूर्ति करने या यो कहिए कि उतने अब तक 
मारक्सवाद के अन्दर जुआ विचारो को _साने की चेष्टा करते हे, वे इसी भरीफ 
डर के कारण ऐसा करते हे कि उनकी समझ में चिरत्तन सदाचार की धारणा 
को न मानना उच्छुद्डछता की पैरवी करना हैं। गहराई के साथ देखने पर 
यह ज्ञात होगा कि इत शरीफ' माक्संवादियो का यह डर तथा इस डर के द्वारा 
प्ररोचित होकर मार्ससवाद को गरीफ' बनाने की चेप्टा एक निमू ल घारणा पर 
आधारित है। 
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एगेत्स ने तो बिलकुल इसके विपरीत बात कही हूँ । उनका कहना यह हैं 
कि सदाचार की धारणा अपरिहाय॑ रूप से जिस वर्ग के हित में होती हैं उसके 
साथ बँधी होती है। फिर भी इसमे >च्छुल्लरूता की या मनमाना करने की 
गुंजाइग कहां हैं ? इसलिए सदाचार की एक चिरन्तन धारणा को ,न मानना 
उच्छुद्डलऊता के बिलकुल विपरीत हैं। 

११--अगम्यागसन मूलक सदाचार--मार्कस के वैज्ञानिक समाज-शास्त्र 
में सदाचार को वर्ग के साथ बँवा हुआ बतलाया गया है । स्वाभाविक रुप से ज्यो- 
ज्यों वर्गों का भाग्य परिवर्तत हुआ, या समाज का बागिक सम्बन्ध बदला त्यो- 
त्यों समाज बल्कि उस वर्ग की सदाचार सम्बन्धी धौरणा में भी परिवर्तन होता 
गया। इतिहास यही बताता हैँ। आदिम यौथ समाज मे स्त्री और पुरुष में 
जो सम्बन्ध थे, वे अब नही रहे। नतीजा 4ह हैँ कि अब की धारणा में और तब 
की धारणा मे जमीन आसमान का फर्क हैं। सभी जातियो के इतिहासो ' के 
अध्ययन से यह ज्ञात होता है कि कभी इस सम्बन्ध में मनुप्य की धारणाएँ बिल- 
कुल निम्न-पशुबत्‌ थी। कभी मातृगमन और भगिनी-गमन भी उचित समझा 
जाता था। इस युग की अनुश्ुतियो को साहित्य से बहुत प्रयत्न से मिटाया गया 
है, फिर भी कुछ उदाहरण रह ही गये हे जिनसे हम यह अनुमान कर सकते हूँ कि 
मातृ-गमन और भगिनीग्रेमन का भी एक युग था। ईरानियो के प्राचीनतम 
साहित्य में मातृगमन और भगिनीगमन का उल्लेख मिलता हूँ। पहलवी यश्क; 
अरदानिराफ की पुस्तक, दिनकर्द, दादिस्तानी दिनिक आदि पुस्तकों में ऐसे 
उल्लेख हे जिनसे ज्ञात होता हे किसी यूग में ईरानियो में रव्वायतदास अर्थात्‌ 
निकट सम्बन्धियों में विवाह करने की प्रथा थी। ग्रीक, रोमन, आरमिनियन, 
अरब तथा चीनी लेखकों ने ईरान मे इस प्रकार की प्रथाओ के बाद तक होने का 
उल्लेख किया है। वाद को र्वायतदास शब्द का अर्थ, चचा की रूडकी से भादी 
कर दिया गया, किन्तु पहले के युग में इसका अर्थ कुछ और ही था। वारथलोमी 
ने यह दिखलाया है कि राजा विस्तास्व की रानी हतोबासा उनकी बहन थी। 
हारलेज नामक विद्वान्‌ ने स्पप्ट लिखा हुँ कि ईरान के धर्मशास्त्र के अनुसार जिसे 
बाद को अगम्यागमन कहने लगे, उस प्रकार की शादियाँ होती थी। 

ईसाइयों के (+८४८४8 (१९३०) नामक धर्मंग्रन्थ मे ऐसी कहानी आती 


है कि महात्मा लूत ने अपनी कन्या के साथ संगम किया, कम से कम इस काम 
के लिए उनकी कोई निन्‍्दा नही हुई। 

१२--भारतीय आर्यो में भी अगरम्यागमन मूलक सदाचार--पुराणो में 
भाई और बहन की शादियों के बहुत से उदाहरण है। हम इनके ब्योरे मेल 
जायेंगे। जिनको इस सम्बन्ध में ब्योरा जानने की इच्छा हो वे हमारी अन्य 
पुस्तक, जो विशेषकर नारी तथा विवाह प्रथा के विकास के सम्बन्ध मे हैं, पढे। 
उसमे यह भी दिखलाया गया है कि न केवल भगिनीगमन बल्कि वेदों में भी 
मातृगमन की भी अनुश्रुतियाँ मौजूद हे। इस विषय मे ब्योरे मे न जाते हुए भी 
यम, यमी की कहानी को उद्धृत करने का छोभ हम सवरण नही कर सकते। 
यमी यम की बहन हूँ, किन्तु वह यम से कहती है कि तुम मेरे साथ पति का 
व्यवहार करो। इस पर यम राजी नहीं होता। वह मना कर देता हैँ। यम ने 
कहा, हम-तुम भाई-बहन हे, वरुण यह सब देख रहे' होगे, अतएवं यह नही हो 
सकता । इस पर यमी कऋद्दध हो जाती है, और कहती है कि धर्म के विषय मे 
बढ-बढकर बाते करते हो, किन्तु पहले के युग. धर्म को क्‍या रूप था, यह 
तुम क्या जानो। दूसरे शब्दों मे यमी यम से कहती हैं कि यह जो नया सदाचार 
है, इसके अनुसार तुम्हारा हमारा आलिगन भले ही गहित समझा गया हो, किन्तु 
प्राचीन सनातन धर्म के अनुसार इसमे कोई दोष नही हैँ । हमे ज्ञात हैं कि हिन्दू 
धर्मशास्त्र मे यम धर्मराज समभे गप्रे हे, इसका कोई कारण अवश्य होना चाहिए । 
हो सकता हैँ कि यम ने अपने आचरण के द्वारा भाई-बहन के मैथुन पर समाज 
द्वारा अभी लगी हुई रोक को दृढ बनवा कर अन्तिम करा दिया। इसी छिए वे 
धर्मराज समझे गये। सन्देह नहीं, समाज के इतिहास में यह एक बहुत बडा 
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अगला कदम था। इसलिए यदि यम धमेराज समझे गये तो कोई आश्चर्य की 
बात नही। 


१९वी सदी में मौजूद कुछ आदिम जातियो में मातृगमन और भगिनी-गमन 
जीवित प्रथा के रूप में पाया गया हुँ। यहाँ पर यह स्मरण रहे कि हम जिस 
मातृगमन और भगिनीगमन की बात कर रहे है, वह एक सामाजिक प्रथा के 
रूप मे था और हूँ न कि किसी व्यक्ति के चुपके से किये हुए अपराध के रूप 


जा 


मे। जेपोक्त रूप में तो ये वाते अत्यन्त सभ्य समाजों में होती पाई गई हुं, 
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किन्तु यहां सदाचार पर आलोचना के सिहूसिले मे उत घटनाओ का कोई प्रश्न 
नही उठता। 


१३--वैयक्तिक सम्पत्ति के उदय के साथ नये सदाचार का उदय--मातृ- 
गमन और भगिनी-गमन के युग के अन्त के बाद बहुत दिनों तक यौथ समाज 
में दूसरी तरह के यौथ विभाह मौजूद थे। इस युग में समाज की प्रत्येक स्त्री 
प्रेत्येक पुरुष की पत्नी होती थी। वाद को इसमे गोत्र-सम्बन्धी रोक-टोक हुई, 
अर्थात्‌ एक गोत्र की स्त्रियाँ किसी विशेष गोत्र के पुरुषो की पत्नियाँ होने लगी । 
वेयक्तिक सम्पत्ति के उदय तेक यह प्रथा कायम रही। समाज का उत्पादन यौथ 
था विवाह भी यौथ था। जब उत्पादन वैयक्तिक होने लगा तब विवाह तथा 
स्‍त्री पुरुष के सम्बन्ध का रूप भी वेयक्तिक हो गया। जब पहले-पहल जोडे 
की शादी का रिवाज इक्का-दुक्‍का रूप में होने लगा तो यौथ समाज के लोग 
उसको बहुत _री दृष्टि से देखने लंगे। पुराने सदाचारव।ले नये सदाचार को 
बुरा समभने छगे। इस प्रकार नये और पुराने सदाचार में जो बहुवर्षव्यापी 
संग्राम हुआ होगा, उसका इतिहास हमे ज्ञात नही है, केवल कुछ भलक मालूम 
हो जाती है। जो हो, वैयक्तिक सम्पत्ति और वर्ग-समाज के साथ-साथ आधार- 
गत रूप से एक नये सदाचार का उदय हुआ । अब चूँकि सामाजिक उत्पादन में 
नारी का स्थान निक्षष्ट हो चुका था, इसलिए नवीन सदाचार मे स्त्री का स्थान 
भी निक्ृष्ट हो गया। कहाँ पहले के समाज में माँ पर छडके लडकियाँ परिचय 
देती थी (सत्यकाम जाबलि के उपाख्यान मे हम इसके अवशेष को उपनिषद्‌ 
साहित्य मे पाते हे) और कहाँ अब'धीरे-धीरे स्त्रियों पर तरह-तरह के वन्धन 
होने छगे। यद्यपि ऋग्वैदिक युग के सम्बन्ध में हम यह कह सकते हैँ कि उस युग 
मे स्त्रियाँ अपेक्षाकृत रूप से स्वतन्त्र थी, उस युग. स्त्रियो को अपने पति चुनने 
का अधिकार था, फिर भी उसी युग मे विवाह के बाद स्त्रियो की स्वतन्त्रता बहुत 
कुछघट जाती थी और उन्हे शायद मकान के एक खास हिस्से मे रहना पडता था। 

नये सदाचार मे स्त्रियाँ अब व्यक्ति विशेष की पत्नियाँ होने छूगी। स्त्रियों 
'के लिए यह सदाचार हो गया कि वे अपने पति के अतिरिक्त किसी पुरुष का ससर्ग 
न करो, किन्तु पुरुष के लिए ऐसा कोई निषेध नही रहा। एक तो पुरुष एकाधिक 
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वाह कर सकते थ, फिर वे छौडियाँ रख सकते थे। इसके अतिरिक्त इसी युग 
किसी न किसी रूप मे वेश्याओ का भी उदय हुआ । पुरुष वेश्यागमन भी कर 
कते थे, और करते थे । आज भी हम वर्ग समाज मे ही है, और स्त्रियों की अवस्था 
जज भी पुरुष से निकृप्टतर है। ईसाई देशो या उन देथों में जहाँ पूँजीवाद का 
देय पहले-पहल हुआ, पुरुष अब दो स्त्रियों से एक साथ विवाह नही कर सकता, 
न्तु पुरुष का व्यभिचार-सम्बन्धी अधिकार सुरक्षित है। प्रत्येक यूरोपीय राज- 
नी में तथा अन्य नगरों में वेश्याओ की एक पूरी सेना पुरुष के यौन जीवन 
वेचित्ष्य लाने के लिए मौजूद है। यो नीति पुस्तको में चाहे जो भी लिखा 
(, किन्तु य्रदि एक स्त्री का एक बार भी पैर फिसरू जाता है और बात खुल 
तती है तो समाज उसे दुराचारिणी करार देता है। उसका जीवन दूभर हो 
ता है, किन्तु पुरुष के लिए यह एक मा ली बात है । यदि पु प का पैर फिसल 
था तो उसे लोग कतई बुरा नही रूम भते। 
१४--एक ही युग में पुरुष और स्त्री के लिए अलग अलग सदाचार--इस 
गर हम देखते हे कि विभिन्न युग- मे विभिन्न सदाचार रहे। केवल यही नही, 
+ वर्ग के होते हुए भी समाज के उत्पादन में विभिन्न स्थान तथा हेजियत होने 
कारण हम यह देख चूके हे कि पुरुष और स्त्री के लिए समाज की ओर से 
भिन्न सदाचार बने हे। कुरान जरीफ के अनुसार (स्मरण रहे यह ईण्वरीय 
णी है, किन्तु इसमे सन्देह नही रह जाता कि यह ईश्वर वर्ग समाज के पूरुपों 
। ईरवर है) एक पुरुष एक साथ चार शादियाँ तक कर सकता हैँ। पुरुष के 
5ए स्त्री को तलाक दे देना बात की वात में सम्भव हूँ, किन्तु यदि पुरुष न चाहे 
| इसी ईश्वरीय वाणी के अनुसार स्त्री तलाक नही दे सकती। हिन्दुओं में तो 
रस्थिति इससे कही खराब हैँ। अब हिन्दू एक विवाह का कानून गायद बन 
य, किन्तु फिर भी धामिक रूप से पुरुष के एकाधिक विवाह में कोई बाघा 
ट्री रहेगी। विधवाओ और विधुरो के साथ पुरुष प्रधान समाज जिस भिन्न 
कार के सदाचार की आशा रखता हैँ, वह सुपरिचित हु। केवल इतना कह 
ऐसे ही बात साफ नही होती कि वर्ग समाज में सदाचार की धारणा वर्गमूलक 
। यह तो आधारगत रूप हुआ, किन्तु इसी के साथ हम यह देखते हे कि वर्ग 
| जो मूल हे अर्थात्‌ सामाजिक उत्पादन से सम्बन्ध, इसमें प्रभेद के कारण दुध्य- 
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माने एक वर्ग के सदस्य पुरुष और स्त्री के लिए सदाचार की धारणा में भिन्नता 
था जाती हैं। इस भिन्नता के आबार में भी जैसा कि हम बता चके है, वही 
सामाजिक सम्बन्ध बल्कि और भी स्पप्ट रुप से कहा जाय तो स्त्री और परुष 
त्यावन-सम्बन्ध मौजूद हे । ऐतिहासिक दृष्टि से देखने पर हमें किसी चिरन्तन 

संदाचार का पता नहीं लगता, इतना तो स्पष्ट हो गया, और यह भी साफ हो 
गया कि विभिन्न सदाचारो के आधार मे क्या सम्बन्ध स्थित है । 

१५--हिन्दू धर्मशास्त्र में अस्तेय चिरन्तन धर्म नही--अब हम यह देखे कि 
वैज्ञानिक समाज-शास्त्र के अतिरिक्त अन्य मतों मे भी कही कथित चिरन्तन 
सदाचार का कुछ पता हूँ या नही । चोरी करने के उदाहरण को ही लिया जाय। 
शास्त्रों में इसे अस्तेय कहा हूँ। धर्म के प्रधान लक्ष्यों मे अहिसा, सत्य आदि के 
साथ अस्तेय को भी गिनाया गया हुँ। किन्तु इस अस्तेय को' भी चिरनतन सदा- 
चार नहा माना गया। अत्यन्त कट्टर वर्मशास्त्रों मे भी अस्तेय को सभी हालतो 
में धर्म नही माना गया। लोकमान्य तिलके लिखते हैँ 'यह बात निविवाद सिद्ध 
हैं कि न्यायपुर्वक प्राप्त की हुई किसी की सम्प्रत्ति को चुरा ले जाने या लूट लेने 
की स्वतन्त्रता दूसरों को मिल जाय तो द्रव्य का सचय करना बन्द हो जायेगा 
समाज की रचना विगड जायगी।' दूसरे जब्दों में लोकमान्य तिलक बिलकुल 
साफ यह कह रहे हें कि चोरी करना वैयक्तिक सम्पत्ति के मूल में क्रुटाराघात 
करना हैं। इस कंथन में कितनी ऋजूता के साथ इस धर्म के पीछे की असली 
वात सामने आ जाती हूं। किन्तु क्या धर्मभास्त्र इस अस्तेय को भी एक चिरन्तन 
सदाचार के रूप में मानते हे ? नहीं? लछोकमान्य तिलक की ही जवानी सुना 
जाय। वे कहते हे “परन्तु इस नियम के भी अपवाद हे। जब दुभिक्ष के समय 
मोल लेने, मजदरी करने था भिक्षा मॉगने से भी अनाज नही मिलता, तब ऐसी 
आपत्ति में यदि कोई मनुष्य चोरी करके आत्मरक्षा करे तो क्या वह पापी 
समझा जायगा ? महाभारत (शान्ति-पर्व १४१) में यह कथा है कि किसी 
समय बारह वर्ष तक दुभिक्ष रहा, और विश्वामित्र पर बहुत बडी आपत्ति आई, 
तब उन्होने किसी चाण्डाल के घर से उत्ते का मास चराया और वे इस अभक्ष्य 
भोजन से अपनी रक्षा करने के लिए प्रवत्त हुए। उस समय चाण्डाल ने विश्वामित्र 
को 'पच पच-नखा भक्ष्या ' इत्यादि श्ास्त्रार्थ बतलाकर अभक्ष्य-भक्षण और वह 
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भी चोरी से न क़रन के विषय में वहत उपदेश किया। परन्तु विव्वामित्र ने उसको 
डॉटकर कहा अरे, यद्यपि मेढक टर-टरं करते हे तो भी गाय थानी पीना वन्द 
नहीं करती। चुप रह। मुझको धर्म-ज्ञान बताने का तेरा अधिकार नहीं है। 
व्यर्थ अपनी तारीफ न कर।” उसी समय विश्वामित्र ने यह भी कहा कि यदि 
जिन्दा रहेगे तो धर्म का आचरण कर सकेगे, इसलिए धर्म की दृष्टि से मरने की 
अपेक्षा जीवित रहना श्रेयस्कर है। मनु ने अजीगते, वामदेव आदि अन्यान्य 
ऋषियों के उदाहरण दिये हे, जिन्होंने ऐसे सकट के समय इन प्रकार के आचरण 
किये हैं।” 

१६--हाव्स और मिल भी अस्तेय को चिरन्तव सदाचार वही मानते-- 
लोकमान्य तिहुक ने इसी सिलसिले में हाव्स के 4,८एाशाश्षा से उद्धृत 
कर यह दिखलाया हैं कि हारा के अनुसार भी किसी कठिन अकाल के 
समय जब अनाज मोल न मिले या दान भी न मिले, तब पेट भरने के लिए यदि 
कोई चोरी या साहस कर्म करे, तो उसका यह अपराध माफ समा जाता हैं। 
लोकमान्य ने और भी दिखलाया हूँ कि हितवाद के प्रसिद्ध प्रतिपादक जान स्टुअर्ट 
मिल ने तो यहाँ तक लिखा हैँ कि ऐसे समय चोरी करके अपना जीवन बचाना 
मनुष्य का कर्त्तव्य है।* 

इस प्रकार #ट्टर हिन्दू धर्मझास्त्र के अनुसार भी चोरी ऐसे मामले में भी 
कोई ऐसः निरवच्छिन्न नियम नहीं प्राप्त होता जिसका किसी भी हालत में 
लूघन न किया जा सके। फिर जीवन के सम्बन्ध में या उसके विपय में चिरन्तन, 
चिरस्थायी मूत्यो की खोज करनेवालो का वस्तु जगत्‌ में अस्तित्व करों रह 
जाता हँ। भरीफ' हिन्दू धर्मग्रास्त्रों में भी ऐसे मोटे मामछो में निरवच्छिन्न 
चिरत्तन सदाचार के प्रतिपादन की छेप्टा नहीं है । 

१७--क्या सम्पत्ति चोरी नहीं हैँ ? अब हम इसी चोरी के दसरे पहलू के 
देखे। मवसे मौलिक वान यह है कि चोरी किसे कहते है । क्या रान वे समय 
ताल। तोइकर या सेव मारकर किसी के घर में घमकर बिना माँगे उसके सामान 
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ह यानी उसे कत्ते विल्‍ली की तहर रूखा-सूखा देकर और साव-साथ गावद उसके 
हाजमे को बढाने के लिए उसे डडो से पीटकर जो काम लेता हूँ क्या वह चोरी 
नही है ? सामन्तवादी प्रभु किसान गुलाम से अपने खेत पर जो काम या वेयार 
लेता है, या पूँजीवादी मज़द॒र को मुश्किल से जीवन धारण के लिए पैसे देकर 
उसके श्रम से जो अतिरिक्त कार्य और _ाफा उत्पन्न करता है, क्या वह री 
नहीं है ? प्रुधो ने तो यहाँ तक कह दिया था कि सभी सम्पत्ति चोरी है । 
प्रुधो क्यो, उससे भी पहले ब्रिसो ने इन्हीं शब्दों में १७८९ के पहले ही 
सम्पत्ति का व न किया था। * इन लोगो के अनुसार तो सम्पत्तिवाले चोर या 
डाकू है। यदि गुलाम अर्द्ध गुलाम और मजदूर की दृष्टि से देखा जाय तो 
इसमे सन्देह नही कि इनके मालिको की सम्पत्तियाँ चोरी के माल से वनी 
है। कहा जायगा कि यह धारणा बहुत एकदेशीय है, हाँ, यह एकदेज्ीय हूँ, 
किन्तु है विलकुल सत्य। इससे यट ज्ञात हुआ कि वर्गे-समाजों में विद्येष विशेष 
प्रकार की चोरियां गराफत में जामिल है, और इन चोरियो को चोरी नहीं 
समझा जाता। 

१८--बुर्जुआ समाज में चोरी का अपराध--प्रम्पत्तिवाले लोग चोरी से 
बहुत घबडझाते हे, किन्तु टनकी सम्पत्ति ही दूसरों के गोषण और लूट-खनोट पर 
जाधारित है। इस वात को जाने दिया जाय कि ये सम्पत्तिवाले छोय कहाँ तक 
चोर हे। हम इस प्रञ्न को दूसरे, पहलू से देखे । यदि हम सम्पत्तिवालो के कानून 
की कितावो को देखे तो ज्ञात होगा कि सम्पत्ति के विरुद्ध अपराधो को वे कितना 
महत्त्व देते हे, इंगलेड के _ह-विभाग ने अपराधों का एक वर्गीकरण किया है। 
यह कोई आदर्श वर्गीकरण नही है, किन्तु इस वर्गीकरण से पता रूगता है कि 
समाज के शासक वर्ग को अपनी सम्पत्ति की कितनी फिक्र हेँ | अपराधों के छः 
विभाग किये गये हें-- 

(१) व्यवित के विरुद्ध अपराध। 

(२) जबरदस्ती के साथ सम्पत्ति के विरुद्ध अपराध। 

(३) बिना जबरदस्ती के सम्पत्ति के विरुद्ध अपराध। 
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था, फिर फौजदारी कानून के क्षेत्र मे जो सुधार हुए उसके फलस्वरूप अपराधियों 
के साथ अब नरभी का व्यवहार होने रगा। वह शासको की परोपकारी वृ॒त्ति से 
नही, वर्क दूसरे ही कारण से । सजा देनेवाले न्यायाबीग तथा उनके जूर्यों को 
चीरे-धीरे ऐसा मालम होने ऊुगा कि छोटे-छोटे अपराधों के लिए फॉसी देना अन्याय 
है, किन्‍्त कानून यही कहता था कि यदि अपराध किया है तो फाँसी अवश्य होगी । 
इसलिए न्यायाधीशो और जूरियो ने एक दूसरा ही रास्ता ढँढ निकाला । अदालत में 
कोई भी इस प्रकार का अपराधी आता तो अक्सर सज़ा देनेवाले न्यायाधीश और 
जरी उसे पवका अपराधी जानते हुए भी निरपराध करार देते थे, और उसे मुकदमे 
से बरी कर देते थे। इस पर सम्यत्तिवालो में बडी घबराहट हुई। उन्होंने देखा 
कि जरी लोग सत्य के प्रति लिए हुए हलफनामें को तोड देते है, जानबऋकर 
अपराधियों को छोड देते हे, तब उन्होंने कोशिण कराकर कानून बदलवा दिया 
और बहुत से अपराबो को प्राणदण्ड वाले अपराधों से निकलवा दिया। १८३७ 
तक जालसाजी के लिए फांसी हो सकती थी किन्‍्तू उल्लिखित कारण से गायद 
किसी जालसाज को मुश्किल से सजा होती थी। तब उत्तीं साल लन्दन के बेक- 
बालो ने सरकार को एक दरख्वास्त दी। इसमे उन्होने इस अपराध के, प्राणदण्ड 
वाले अपराधों में से निकलवा देने की सिफारिश की | 

हमे यहाँ पर अपराधों और सजाओ का इतिहास नही देना है, किन्तु चोरी 
के सिलसिले में जो कुछ भी इतिहास हमने दिया उससे स्पप्ट हो गया कि दण्ड- 
विज्ञान में जो %छ भी उन्नति हुई वह सम्पत्तिवालो की उदारता के कारण 
नही वल्कि स्वार्थों के कुरण हुई। रहा यह कि सम्पत्तिवाले चोरी को कितना 
बुरा समभाते हें, यह इसमे स्पष्ट हैं। यदि उत्तका बस चलता तो चोरी को वे 
प्राणदण्डवाले अपराधों में ही रकवे रहते। 

२०--धमंशास्त्रो में अहिसा भी चिरन्तन धर्म नहों--धर्मशास्न्ों मे चोरी 
की तरह अहिसा मिधथ्याभाषण आदि के सम्बन्ध में कोई सार्वकालिक तथा! सार्व- 
देशिक नियम नही मिलता। कट्टर से कट्टर तथा अत्यन्त अपरिवनेनवादी धर्म या 
धामिक सदाचार भी इनके विपय से वरिभिन्न देश तथा विभिन्न काछ में विभिन्न 
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नियमो का होना दबी आवाज मे मानते हें। कहना न होगा कि जहाँ एक बार 
यह मान लिया गया कि विभिन्न देश और विभिन्न काल में सदाचार की 
वारण। भिन्न हो सकती हूँ, वही सदाचार के [लू उत्स के रूप में कोई चिरन्तन 
नियमावली नही रह जाती । 

हिन्दू धर्मशास्त्रो में अहिसा को पहला स्थान दिया गया हैँ। थो तो अन्सिा 
की व्याख्या मे किसी प्रणधारी के मन को भी न दुखाना आ जाता है, किन्‍- 
आमतौर पर कम से कम नरहत्या न करना तो इसमे आही जाता है। ऐसा 
होते हुए भी इस नियम के सैकडो अपवाद माने गये है! फिर एकबार हम लोक- 
मान्यतिलक के ग्रन्थ की सहायता छेगे। वे लिखते हे “कत्पना कीजिए कि हमारी 
जान लेने के लिए या हमारी स्त्री अथव। कन्या पर बलात्कार करने के लिए 
अथवा हमारे घर मे आग लगाने के लिए या हमारा धन छीन लेने के लिए कोई 
दुष्ट मनुष्य हाथ में शस्त्र लेकर तैयार हो जाय, और उस समय हमारे पास हमारी 
रक्षा करनेवाला कोई न हो तो उ&ः समय हमें क्या करना चाहिए। मन 
कहते हे, ऐसे अ।ततायी या दुष्ट मनुष्य को अवश्य मार डाछे, यह विचार न फरे 
कि वह गुरु है, बृढा है, वालक हे या विद्वान्‌ ब्राह्मण है। जास्त्रकार कहते है कि 
ऐसे समय हत्या करने का पाप हत्या करनेवाले को नही रूगता, किन्त्‌ आत- 
तायी मनुप्य अपने अधर्म से ही मारा जाता है। यज्ञ में पद्ु का वध करना 
वेद ने भी प्रअस्त'माना है _। महाभारत में अर्जुन कहते हे इस जगत्‌ से 
ऐसे ऐसे सूक्ष्म जन्तु हे जिनका अस्तित्व यथ्रपि नेत्रों से देख नहीं पडता, तथापि 
तर्क से सिद्ध है (अब तो अणुवीक्षण यत्र से हम इन प्राणियों को रेगते हुए 
देख सकते हे )--लेठी ऐसे जन्तु हें कि यदि हम अपनी आँखों के पलक हिलावे 
तो उतने ही से उन जन्तुओ का नाथ हो जाता हँ।! फिर यदि सब लोग 
हिंसा छोड द॑ तो क्षात्र धर्म कहाँ और कंसे रहेगा ? बदि क्षात्रधर्म नप्ट हो जाय 
सो प्रजा की रक्षा कैसे होगी ? साराण यह कि नीति के सामान्य निय्मों से हो 
सदा काम नहीं चलछता। नीति-मास्त्र के प्रधान नियम अहिसा में भी कर्च॑व्या- 
कत्तव्य का सुक्ष्म विचार करना ही पड़ता हे। अहिसा धर्म के साथ क्षरा दया, 
शान्ति आदि गुण जास्त्रों में कहे गये हे, परन्तु सव समय जान्ति से छैस काम 
चलेगा ? सदा झान्त रहनेवाले मनृप्यो के वालठच्चों को भी दुप्द लोग हराप 
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किये बिना नहीं रहेगे। इसी कारण का उल्लेख करके प्रहलाद ने अपने नाती 
राजा बलि से कहा था सर्दव क्षमा करना अथवा कोब करना श्रेयस्कर नहीं 
होता,इसलिए हे तात ! पडितो ने क्षमा के लिए कुछ अपवाद भी कहे हे ।” 
२१--मिथ्या भाषण भी धर्म हो सकता है--इसी प्रकार सत्य के लिए 
शास्त्रकारो का कहना था कि हजार अब्वमेध और सत्य की तुलना की जाय तो 
सत्य ही अधिक होगा। मन ने सत्य के विषय. छिया हैं मनुष्यों के सब 
व्यापार वाणी से हुआ करते है, एक के विचार दूसरे को बताने के लिए शब्द 
के समान अन्य साधन नही हं ! वही सब व्यवहारों का थाश्रय स्थान और वाणी 
का मूल सोता है। जो मनृष्य उसे मलिन कर डालता है अर्थात्‌ जो वाणी की 
प्रतारणा करता है, वह सब पूँजी की ही चोरी करता है!” इस पर लोकमान्य 
तिलक यह मन्तव्य करते हे. क्या इस बात की कभी कत्पना की जा सकती 
हैं कि जो सत्य इस प्रकार स्वयसिद्ध और चिरस्थायी हैँ, उसके लिए भी कुछ 
अपवाद होगे ? परन्तु दृष्टजनो से भरे हुए इस जगत्‌ का व्यवहार बहुत कठिन 
हैं। कल्पना कीजिए कि बुछ व्यक्ति चोरों से पीछा किये जाने पर आपके 
सामने किसी स्थान पर जाकर छिप रहे। इसके बाद हाथ में तलवार लिए चोर 
आपके पास आकर पूछने लगे कि वे आदमी कहाँ चले गये ? ऐसी अवस्था 
7 आप क्‍या कहेगे ? क्‍या आप सच बोलकर सब हाल कह देगे या उन निर- 
पराध मनुष्यो की रक्षा करेगे ? शास्त्रो के अनुसार निरपराध जीवो की हिंसा 
को रोकना सत्य ही के समान महत्त्व का धर्म है। शास्त्रों के ही अनुसार यदि 
कोई अन्याय से प्रश्न पूछे तो उसका उत्तर नहीं देवा चाहिए। यदि मालूम भी 
हो तो सिडी की तरह हूँ हँ करके बात बना देना चाहिए। तो क्या हूँ हूँ करन। 
और बात बना देना एक 6रह से असत्यथ भाषण नही है ? महाभारत में कई 
स्थानों पर आया हूँ "न व्याजेन चरेद्धमंमृ' थानी धर्म से बहाना करके मन का 
समाधान नही कर लेना चाहिए .। सब धर्मो का रहस्य।जाननेवाले भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ने ऐसे ही चोरों की कहानी का दुष्टान्त देकर अर्जून से तथा भीष्म- 
पितामह ने युधिष्ठिर से कहा था कि यह बात विचारपूर्वक निश्चित की गई है 
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कि बिना बोले छुटकारा हो सके तो कुछ भी बोलना न चाहिए और यदि 
बोलना आवश्यक हो, अथवा ते बोलने से कुछ सन्देह होन। सम्भव हो, तो उस 
समय सत्य के बदले असत्य बोलना ही अधिक प्रशस्त है। इसका कारण यह है 
कि सत्य धर्म केवल शब्दोच्चार के लिए नहीं है, अतएवं जिस आचरण से सब 
लोगो का कल्याण हो, वह आचरण सिर्फ इस कारण से निन्‍्दनीय नहीं माना 
जा सकता कि शब्दोच्चार यथार्थ है।” 

२२--ईसाई धर्म को भी चिरन्तव सदाचार सानन्‍य नही--लोकमान्य का 
गीता रहस्य धामिक सदाचार की एक सुन्दर पाठ्य पुस्तक है। उसी पुस्तक 
में लोकमान्य ने हिन्दू धर्म गास्त्रो के अतिरिक्त अन्य धर्मो के भी उदाहरण' देकर 
अपने वक्तव्य को स्पष्ट किया है। लछोकमान्य ने दिखलाया है कि केवल हिन्दू 
धर्म मे ही इस प्रकार के अपवाद स्वीकृत नहीं है बल्कि ईसा के मुख्य शिष्य 
पाल भी बाइबिल (रोम ३।७) में कहते हे यदि मेरे असत्य भाषण से प्रभु के 
सत्य की महिमा होती है (अर्थात्‌ ईसाई धर्म का अधिक प्रचार होता है) तो उसमे 
में पापी क्योकर हो सकता हूँ। ईसाई धर्म के इतिहासकार मिलमेन भी इस 
बात को मानते हे कि कई वार ईसाई ध पिदेशको ने इस प्रकार के आचरण 
किये है। ईसा-मसीह के विषय में कहा गया है कि उनकी राय से दो हजार 
सुअर, जिन पर कहा जाता था भूत चढ गया हे, डुवा दिये गये। ईसा के 
विषय में यह भी कहा जाता हैँ कि वे कई बार व्यक्तिगत सम्पत्ति के नियमों के 
विरुद्ध आचरण करते थे, और उनके प्रधान चेलो के विषय में यह बताया गया 
हैकिवे कई बार दूसरो के खेतो का अनाज ले लिया करते थे। हाल- 
वाख और हेलवेसियस ने इन्ही वातों को लेकर ईसाई ध' का बहुत मज़ाक 
उड़ाया था।* 

२३--आधुनिक लरेखक भी स्थायी सदाचार मूल्य नही मानते--केवल 
ईसाई तथा हिन्दू धर्मशास्त्रो की बात नही, प्रत्युत आधुनिक छेखको ने भी कई 
मौकों पर भूठ बोलने का समर्थन किया है। छोटे छडकों और पागलो को उत्तर 
देने के समय, इसी प्रकार बीमार आदमियो को (यदि सच बात सुना देने से उनके 
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स्वास्थ्य के बिगड जाने का भय हो), अपने अत्रुओं को, चोरों को और यदि 
बिना बोले काम न बने तो जो अन्याय से प्रश्त करे उसको उत्तर देते समय 
अथवा वकीलो को अपने व्यवसाय में भूठ बोलना अनुचित नहीं हैँ। मिल के 
सदाचार शास्त्र सम्बन्धी ग्रस्थ मे इत अपवादों का समावेण किया गया हूँ। इन 
अपवादो के अतिरिक्त सिजविक अपने ग्रन्थ /९((३०005 0£ ४४708 में लिखते 
हैँ कि यद्यपि सब लोगो को सच बोलना चाहिए, तथापि हम यह नहीं कह सकते 
कि जिन राजनीतिज्ञों को अपनी कारंबाई गुप्त रखनी पडती हूँ वे तथा व्यापारी 
ग्राहको के साथ हमेशा सच ही बोला करे। किसी अन्य स्थान में वे लिखते हें 
कि यही रियायत पादरियों और सिपाहियो को मिलती हँ।* इस प्रकार अन्य 
अनेक आधुनिक लेखको ने सभी नैतिक नियमों मे अपवाद बतलाया है। यह 
द्रष्टव्य हैं कि अच्छे से अच्छे गरीफ बुर्जआ लेखक वकील, डिप्लोमैट या राज- 
पुरुष, पादरी, सिपाही, डाक्टर आदि कई पेणे के लोगो को करीब करीब हर 
समय भू बोलने का अधिकार दे देते हे! सबसे आइचये यह हे कि इस सूची 
में पादरी भी मौजूद हैं। स्मरण रहे, ये सभी छोग समाज के स्तम्भ होते हे। 
ऐसी हालत मे बुर्जूआ सदाचार में या निरवच्छितता अश्वा स्थ्ययी मूल्य कहाँ 
रह गये ? 

२४--प्रेगमेटिकवाट और फासिवाद में संत्य--राइखस्टाइग अग्निकाण्ड-- 
इस युग मे प्रेगमेटिकवाद पाइचात्य से अर्थात्‌ पूँजीवादी देशो में बहुत आदत हुआ 
हैं। इस मतवाद के अनुसार सत्य वही है जिससे बोलनेवाले को फायदा रहे। 
प्रेममेटिकवाद अति आधुनिक बेक 'जीवादी वर्ग का दर्शन शास्त्र हें। इसलिए 
सत्य की यह परिभाषा कुछ आश्चर्यजनक नही है। फासिवाद ने प्रेगमेटिकवाट 
में स्वीकृत सत्य की इसी परिभाषा को ग्रहण किया था, और उनका सारा 
प्रचार-कार्य कूठो के तावे-बाने से तेयार होता था। ऐसे ही 'ठो में वाडिक जाति 
की प्रधानता तथा ३)6प/इटा [8700 ए०८४ 2९५ का नारा था। अति 
आधुनिक इतिहास म जर्मन राइवस्टाग या पालियासेट के अग्निकाण्ड का 
किस्सा बहुत ताजा हैं। शायद जिन लोगो ने हिटलर, गोरिय, गोवेत्स की योजना 
के अनुसार इस कृत्य को किया था, उन्हे मौत के घाट उतार कर हमेशा के 
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लिए उनके मुंह वन्द कर दिये गये थे, और अब तो प्रधान नात्सी नेताओ के मारे 
जाने के कारण शायद इस किस्से की असलियत को जाननेवाला कोई रह नही 
गया। फिर भी यह सभी जानते हूँ कि यह अग्निकाण्ड नात्सियों का ही कराया 
हुआ था। साम्यवादियों को वदवाम करने के लिए तथा उनके दमन करने का 
एक वहाना ढूँढने के लिए यह महान दुष्कृत्य किया गया था। इस प्रकार राष्ट्र 
सूत्रधारों की ओर से एक प्रकाण्ड मिथ्या को इतिहास के रूप में पेश्य करने की 
चेष्टा की गई। 

२५ जिनोधिव का पत्र--इस पर कदाचित्‌ यह कहा जाय कि फानिवार्द 
तो फासिवादी ही थे, सव दुर्गंगो के आवार थे, किन्तु जरा गहराई से देफने 
प्र हम्म क्या पत्ते है ” हम देखते हे कि बड़े बडे प्रतिष्ठित राष्ट्रों ने सत्य का 
गला हर मौके पर घोटा हे। हिठलर के वादे तो इतिहास में मणनहर हे। जब 
भी वह किसी देश को हडपता था तो फीरन कहता था कि हमारी भूमि सम्बन्धी 
भूख तृप्त हो गई, अठ हमें कुछ न चाहिए। फिर थोडे दिनो बाद वह एक सगे 
मुल्क को दवाता था, 
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वर्येत किया; और न कुछ बढाया, किन्तु यत्रतत्र उसके शब्द इस प्रकार काट 
दिये कि उसका लहजा ही बदल गया। जो असली तार था उसको पढकर मोल्टके 
का चेहरा उतर गया था, किन्तु जब इस परिशोधित तार को पढा गया तो 
मोल्टके कह उठे 3ब तो इसकी बिलकुल दूसरी ध्वनि हो गई, पहले तो ऐसा 
मालूम होता था कि वातचीत हैँ किन्तु अब मालूम [होता है कि चुनौती के 
जवाब में ताल ठोका गया हैँ ।” केवल यही नही, विस्मार्क यह अच्छी तरह समझ 
गये कि यदि यह तार प्रकाशित हुआ (जैसा कि हुआ, और मध्य रात्रि तक 
पेरिस पहुँच गया) तो वह साड के लिए लाल कपडें की तरह सावित होगा यानी 
युद्धाग्वि को भडका देगा। विस्मार्क चाहते थे कि युद्ध हो, सेनापति मोल्टके 
इसके लिए तैयार थे, किन्तु केसर इससे बचना चाहते थे, अत इस ऐम्स के तार 
के कारण युद्धाग्नि प्रज्वलित हो उठी। 

२७--कूटनीति और सदाचार--आवुनिक क्या, हमेगा से झूटनीति में 
भूठ के सिवा सच गायद ही कभी बोला जाता हो। स्मरण रहे कि इस मामले 
में भारतीयगण किसी से पीछे नही रहे। ईसा से कई सदी पहले कौटिल्य अपनी 
पुस्तक में जो कुछ लिख गये, जिस जिस प्रकार भगडा लगाने, दुष्मन के बल 
घटाने आदि के सम्बन्ध मे लिख गये, उनसे योरप का मेकियावेली और वर्त- 
मान युग के गेवेल्स कुछ सीख ही सकते थे। कूटनीति झूठ का नामान्तर मात्र 
है यह बात इतनी आम है कि इसे मनोविज्ञान की प्रामाणिक पुस्तको में भी 
सानकर यह कहा गया हूँ कि जिस व्यक्ति में झूठ की प्रवृत्ति हो, उसे कूटनीति 
के विभाग मे काम दिया जाय जिससे उसकी पुष्पवृत्ति उदात्त 
,हो। चार्ल्स डबत्यू हेवार्ड ने योरोपीय कूटनीति तर एक बहुत सुन्दर 
पुस्तक लिखी है। इसमे सभ्य जातियो की कूटनीति सम्बन्धी कार्रवाइयो की पोल 
खुल जाती हैं। इसमे दिखलाया है कि कैसे सभ्य देशो की सर-वरे लाखो नही क 'डों 
रुपये खर्च करती हे। वे कूटनीति के नाम से हर प्रकार के असत्य, जालसाजी 
खुफिया वृत्ति यहाँ तक कि चोरी और डकती से भी नही चूकती। ऐसी हालत 
में इन देशो के दाशंनिको के द्वारा प्रतिपादिते चिरन्तन मूल्य क्या मानी रखते 
है, ॥ह स्पष्ट हो जाता है। लार्ड हेल्डेन ने सार्वजनिक रूप से राय देते हुए 
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मूल्य और चिरस्थायी सदाचार की बाते की जाती हैं और कथित मार्क्सवादी- 
गण भी उस गब्द जाल में फंस जाते हे। 

यहाँ कहा जा सकता हूं कि कूटनीति में जो कुछ भी वेईमानी, जाल- 
साजी, चोरी, उककंती आदि की जाती हूँ, वह वेयक्तिक उद्देष्य के लिए नहीं, 
बल्कि देग या राष्ट्र के लिए की जाती हू । दाक्टर ठेलिस्लवर्न्स इस गोचनीय 
परिस्थिति का एक तरीके से यह कहकर दोपक्षालन करना चाहते 
निक राष्ट्र, चाहे जो हो, हथियार बन्द गिरोह हूँ आर चूँकि ठडाई तथा लडाई 
की तैयारी मे गुप्त कार्रवाई और गुप्त लेनदेन की आवश्यकता पड़ती हें, 
इसलिए उसमे आदिम प्रवृ त्तियों का होना कोई आश्चयंजनक नही हे । महाभारद 
में भी यूविष्ठिर ने एक वार दवी जवान में अच्वत्थामा हतो हति गज कहा 
था, ओर इसमे श्रीकृष्ण का हाथ था। वर्तमान राप्ट्रो के पारस्परिक युद्ध के 
साथ युविप्ठिर और दुर्योवन के युद्ध की तुलना पर कुछ लोग घायद आपत्ति 
फरे, क्योकि यह धर्म और अधर्म का यूद्ध था। इस सम्बन्ध मे अधिक बताने की 
गुंजाइश नही हे। इस सम्बन्ध में केवल दो बाते फिर भी वता दी जायें कि 
प्रत्येक युद्ध में दोनो पक्ष अपने को धर्म सभ्यता और सस्क्ृत्ति का पक्ष समभते 
है। दूसरी वात यह है कि महाभारत का युद्ध हमारे सम्मुस जिस रूप में मौजूद 
है, उस रूप में पहले नही था। पहले गायद कुरु और पाचाल दो पडोसी कबीलो 
का यूद्ध मात्र था, वाद को कहानियाँ जोड जोडकर इसे महाभारत का स्प दे 
दिया गया।* 

२८--सामपमत्राज्यवादियों के निकट साम्राज्य चिरन्तन मूल्य और क्लाइव आदि 
वीर--भारतीय इतिहास से एक उदाहरण और लिया जाय। क्लाइव को एक 
अँगरेज बच्चा क्या समभता हैं, वह इसी से स्पप्ट है कि वे साह्राज्य-निर्माता नम्बर 
एक समे जाते हूँ। क्लाइव ने किस प्रकार भारत में अँगरेजी राज्य का प्रसार 
किया, यह अभी ताजी कहानी है । सच तो यह है कि थदि कक्‍्लाइव, वारेन हेस्टिग्स 
तथा इसी प्रकार के अन्य अँगरेज भारत का धन ढो-ढोकर नही ले जाते तो 
इंगलेड के पास इतनी पूँजी नही हो सकती जिससे वह पच्रास साल के अन्दर 
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] 
दुनिया का वर्कशाप हो जाता, और न उसकी इतनी उन्नति ही सम्भव होती। 
माक्स ने “ जी' नामक ग्रच्थ मे इसका बहुत अच्छी तरह स्पष्टीकरण कर दिया 
हैँ । इस बात को अब बुआ लेखकगण भी मानते हँ। भारतीय साम्राज्य पर 
इँगलेड के पजीपतियो का ही विपुल ऐश्वर्य नही, अगरेज जनता का भी ऊँवा 
मानदण्ड किस प्रकार निर्भर हे, इसे सब लोग जानते है । अच्छे से अच्छे अँगरेज 
लेखक स/म्राज्य को सदाचार के एक बिन्दु के रूप में समभते हँ। ऐसा कहने 
और लिखने में उन्हे कुछ शर्म नही मालूम होती । ब्रिटिग चिरन्तन मूल्यों मे 
साम्राज्य भी एक है, यह बात थोडी-सी गहराई के साथ सोचने पर ज्ञात हो 
जायगी। जिन लोगो के जोषण पर ये साम्राज्य स्थित हे उनसे पूछा जाय कि 
इस चिरच्तन मूल्य का क्‍या अर्थ हें। 


थोडे में हमने देख लिया कि जो वुर्जुआ जगत्‌ चिरन्तन मूल्यों का दावा 
करता हूँ, वह वास्तव में किस प्रकार का हैं। ऋुछ किताबो में भले ही चिरनतत 
मूल्य हो, किन्तु व्यवहार में कही भी इसका पता नही लगता। ऐसी दशा में जो 
माक्संवादीगण माक्संवाद की बुतशिकनी और 'रजालत” से घबडाकर शरीफ 
बनने के लिए चिरन्तन मूल्यो की शरण मे जाकर गरीफ बनना चाहते हँ, उनकी 
दशा बडी दयनीय हो जाती हें। 


२९--उत्पादन की पिछड़ी हुई हालत में भर्दस खोंरी भी सदाचार थी-- 
सब बातो पर विचार करने के वाद हम इस नतीजे पर पहुँचने के लिए वाध्य होते 
हुँ कि सदाचारका एक ही अर्थ रहा है । वह यह कि जिस यूग में जो लोग सत या 
अच्छे समभे जाते थे! उनका आचार ही सदाचार 'रहा है। इस पर कितना भी 
परदा, डाला जाय असली बात «ही हे। अवश्य यूग-युग मे तत्‌ और असत्‌ 
की धारणा बदली है । केवल यही नही, एक ही युग मे विभिन्न वर्गो मे सत्‌ और 
असत्‌ की धारणा विभिन्न रही है। यदि आधुनिक युग मे कोई अपने वृद्ध पिता 
को मारकर खा जाय तो वह किनना घृणित समझा जायगा, कानून, धर्म, न्याय 
सव उसके पीछे दौड पडेगे। किन्तु जिस समय उत्पादन की गवितयाँ इतनी 
कमजोर थी कि वे किसी भी काम न करतेवाले का बोक न सेसाल सकती थी, 
उस युग में समाज बृद्धों को मारकर खा जाना सदाचार समझा जाता था। उस 
युग में सदाचार की इस परिपाटी के समर्थन के रूप में यह कहा जाता था कि 
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इस प्रकार वृद्ध व्यक्ति को मारकर खा जाने से उस्की भलाइयाँ खानेवाले में 
आ जाती हे। हमने अपनी धर्म-सम्वन्धी विराद पुस्तक में यह दिखलाया है 
कि ईसाइयो में ईसा के खून पीने की धारणा ही नही, हिन्दुओं की बहुव-सी 
धारणाओ का इस मर्दमखीरी मूलक धारणा से सम्बन्ध है। उत्पादन पद्धति में 
उन्नति के साथ-साथ न इस प्रकार वृद्धो को मारकर खाने की जरूरत रही, न लडाई 
के वन्दियो को खा डालने की इसलिए एक नये सदाचार की स्थापना हुई, जिसके 
अनुसार वृद्धो को स्वाभाविक रूप से मरने दिया जाने छगा, साथ ही लडाई के 
कैदियों को दास वना दिया जाने लगा। इस प्रकार होते-होते हम वर्तमान युग 
में पहुँचे है जब आमतौर से यह समभा जाता हैँ कि लडाई खतम हो जाने के 
बाद लडाई के कैदियो को छोडकर घर पहुँचा देना चाहिए। इस युग में वृद्धों को 
किसी न किसी रूप मे समाज या परिवार पेन्शन देकर उतका पालन करता हूं। 
उत्पादन के पिछडेपन के कारण इस युग मे न तो गिशुहत्या की आवश्यकता 
हें, न वृद्ध-हत्या की। 


इस प्रकार किसी भी दृष्टि से क्यो न देखे, सदाचार युग युग मे बदला है। 
एडवर्ड मेयर बहुत ठीक कहते हे कि अन्तर्गत वस्तु की दृष्टि से सदाचार, रीति- 
रिवाज तथा न्याय के नियम सामाजिक पद्धति पर और उस यूग मे प्रचलित 
सामाजिक विचारों पर निर्भर हूं। यदि वे भिन्न-भिन्न समाज के प्रतीक हे तो 
वे अन्तर्गत वस्तु की दृष्टि से एक दूसरे के बिलतुरू विपरीत हो सकते हे ” जहाँ 
तक विभिन्न समाज तथा विभिन्न यूग में सदाचार की भिन्नता की बात है वह 
बहुत स्पष्ट हो गई। 


३०--आर्यों के स्वर्णेघुग से वर्ग सदाचार--रहा एक ही समाज में विभिन्न 

वर्गो के लिए भिन्न-भिन्न सदाचार, इसका स्पष्टीकरण होना चाहिए । स्वाभाविक 
रूप से हम हिन्दुओ के धर्मशास्त्र से शुरू करेगे। जो लोग रामराज्य का नारा 
देते रहते है वे शायद इस बात से अपरिचित हे कि प्राचीन भारत में राष्ट्र की ओर 
से वर्णो के साथ खुल्लमखुल्ला पक्षपात किया जाता था। एक ही अपराध को 
(निम्नस्तर का व्यक्ति करे तो उसे अधिक सजा हो, और उसी को यदि उच्च 
का व्यक्ति करे तो उसे या तो सज़ा होती ही नही थी या कम होती थी। 
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स्मप रहे, किसी व्यक्ति के क्षपात की बात नही है, बल्कि धर्मगास्त्रों में ऐसे 
सदाचार के लिए खुल्लमखुल्ला विधान हैँ। व्याससहिता बहुत ही निलेज्ज 
स्पष्ठता के साथ कहती है सजा वर्गो की श्रेष्ठता तथा निक्ृष्टता के अनुसार दी 
जानी चाहिए। यह नियम वर्णो पर ही नही, बल्कि वर्णशशकर पर भी लागू है। 
यह नियम कार्यरूप में किस प्रकार काम में लाया जाय, इस सम्बन्ध में किसी 
ऐरे-गैरे ग्रन्थ का नही, बल्कि स्वय भगवान्‌ मनु का कथन देखा जाय । मनुस्मृति 
कहती है उच्च जाति के पुरुष के साथ सम्भोग करने की इच्छा से उसकी सेवा 
करनेवाली कन्या को कुछ भी दण्ड न होगा, किन्तु हीन जाति के पास जाने 
वाली की देख-रेख की जाय, और उसे घर पर बिठावे। उत्तम वर्ण की कन्या 
के साथ समागम करनेवाला नीच वर्ण का पुरुष वध के योग्य है। समान वर्ण की 
कन्या के साथ समागम करनेवाला, यदि उस कन्या ,का पिता चाहे तो, शुल्क 
देकर छूट सकता है।' (मनु ८३६५-६) आगे यही मनुस्मृति कहती है जो 
द्विज स्त्री स्वामी आदि अभिभावक से सरक्षित न हो, उसके साथ यदि शृ 
व्यभिचार करे तो राजा उसका लिगच्छेदनपुर्वक सर्वस्व हरण कर के और यदि 
वह रक्षित स्त्री के साथ व्यभिचार करे तो सर्वस्व हरणपूर्वक उसे एक वर्ष की 
कद की सजा दे। क्षत्रिय को १,००० पण जुर्माना करे और पेज्नाव से उसका 
सिर मूंडवा दे) व्यभिचार ऐसे 'चिरन्तन अपराध' के विरुद्धाचरण करने के 
लिए किस प्रकार भिन्न वर्ण के लोगो के लिए भिन्न-भिन्न सजञ्ञा का विधान हें, 
यह द्रष्टव्य है। याज्ञवल्वथ भी इस मामछे में मतु से पीछे नहीं हे। वे डके की 
चोट पर कहते है कि यदि कोई व्णक्ति झपने से निम्न जाति की स्त्री के साथ 
कामुकता का व्यवहार करे, तो उससे कोर्ई दोष नही हैँ, अन्यथा अपराध दण्डा ही 
है। थदि उच्चतर जाति की स्त्री मे गसन किया जाय तो मृत्युदण्ड विधेय है ।' 
हमारे धर्मशास्त्र इस प्रकार भेद बुद्धि मूठक सदाचार के उदाहरणो से भरे पडे 
हैं। जिस अपराध के लिए ब्राह्मण को कुछ भी व होगा, उसी अपराध के लिए 
जुद्र के प्राणदण्ड का विधान हैं । यह कहा जा सकता है कि वर्ण और वर्ग एक 
बात नही हैँ, इसे कौच अस्वीकार करता है ? किन्तु इन दोनो का बहुत घनिष्ठ 
सम्बन्ध रहा हैँ तथा भारतवर्ष में वर्गसघर्ष वर्णो की आड में चलता रहा है । 
जो छोग चिरन्तन सदाचार और रामराज्य के काल्पनिक जगत्‌ मे विहार करते 
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रहते है, वे आँख खोलकर स्मृतियों और गृह्मसूत्रों को पढे तो उन्हे मालूम 
होगा कि वस्तुस्थिति क्या थी। 
३१--चीन का वर्गधूल हियाव या सदाचार--एक अन्य सभ्यतम देश 
चीन को लिया जाय। वहाँ वहुत प्राचीन काल से सामन्तवादी समाज मोजूद 
था। इस सामन्तवादी समाज के कर्मचारीवर्ग मे कई स्तर थे। बुखारिन ने 
दिखलाया हे कि इस सामन्तवादी नोकरबाहीमूलक समाज-पद्धति में सदाचार 
के नियम किस प्रकार समाज की गोपणमूलक पद्धति को कायम रखने के लिए 
बने थे। इस समाज में अपने से वडो के प्रति सदाचार के क्या नियम थे, यह 
द्रष्टव्य है। मेक्‍्स वेवर ने यह दिखलाया हैँ कि यदि गालियाँ दी जायेँ ओर 
निन्‍्द। की जाय तो उन्हे सहन किया जाय, ओर यदि मालिक की इज्जत का 
तकाजा हो तो ऐसा करते हुए मृत्यू का वरण किया जाय । यदि मालिक कोई 
गलती करे तो विश्वस्त सेवाओ से उन गलतियों की प्रति करे। इसी को चीनी 
में हियाव कहते थे |” हियाव का भग करना महान्‌ अपराध समझा जाता था। 
पैगमस्वर कानफुसियस ने भी अपने सदाचार में यही कहा कि पिता-माता, गुरु 
के साथ साथ राजा और सामन्‍्त का सम्मान क्या जाय। बहुज्ञ पाठक को यह 
शात हो जायगा कि निम्न वर्णों के लिए उच्च वर्ण के लोगो के प्रति सदाचार- 
मूलक व्यवहार और हियाव में कोई भेद नहीं हे । 
३२--भारतीय हियाव--आवुनिक युग में मद्रास के 'परिया, में आकर 
भारतीय हियाव बहुत हास्यजनक परिमाण मे पहुँचा है । जिस सडक से ब्राह्मण 
चले उस सडक से परिया चल ही नही सकता। ब्राह्मण पर परिया की छाया 
नही पडे, इत्यादि। किन्तु जहा हास्यास्पदता इतनी स्पष्ट नही है, वहाँ हियाव 
का आधार कुछ दूसरा है ऐसा समभने का कारण नही है । अकसर अब भी जो 
समाचारपत्रो मे यह पढने में आता हूँ कि तराई के किसी इलाके मे किसी कथित 
निम्न जाति के लोगो ने डोला-पालकी पर अपनी बारात निकाली और उस पर 
भंगडा हो गया, यह भी इसी हियाव की महिमा का एक नमूना हें। खोजने 
पर ऐसे हजारो उदाहरण भिलेगे जैसे अब भी देहातो मे छोटी जाति के लोगो को 
बडी जाति के छोग खटिया पर बैठने नही देते, कुएँ पर चढने नही देते इत्यादि । 
( फर्क की दृष्टि से सोचने पर यह होना चाहिए था कि सुपवित्र हिन्दृ-धर्म मे सभी 
/ 
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विधर्मी अर्थात्‌ विभिन्न धर्मी अछतों से तिम्नकोटि के समझे जाते, किन्तु मजे 
की बात यह हूँ कि धामिक रूढि के कारण इनके साथ खान-पान तो त्याज्य समझा 
गया, किन्तु समझे गये वे ऊँचे । बात यह है कि अन्य विधर्मी, विशेषकर जासक 
' के रूप मे आये, इसलिए हिन्दओ के चिरन्तन सदाचार में ऐसा परिवर्तव आदि 
( 90]०४77९7॥ ) करना पडा। इन परिवर्ततों के अन्दर से किस प्रकार 
आशथिक सामाजिक सम्बन्ध काम करते रहे हे, यह द्वप्टव्य हैं । 

३३--नाइट, सम॒राई सदाचार के आधार--मध्ययग के सदाचार में हम 
बराबर अद्धंगूलाम और सामन्‍्त प्रभु के सदाचारों में प्रभेद देख सकते हू । एक 
खाद्य है, दूसरा खादक, इसलिए खाद्य को वराबर यह सिखाया जाता हु कि वह 
खाद्य वनना स्वीकार करे। य्रोप में मध्ययुग में जो नाइटगण थे उनके लिए सदा- 
चार के बहुत विस्तृत नियम बने थे। ये नाइट सामन्तवादियों के आपसी यू. 
सामनन्‍्तो की ओर से लडते थे, इसलिए इनके सबसे बडे गुण वीरता ओर लछडते- 
लडते मर जाना था। यदि कोई नाइट कायरपन दिखलातः था तो सावंजनिक 
रूप से उसका अपमान किया जाता था, और चूँकि इस समय तक ईसाई पादरी 
वर्ग सामन्‍्तवादियों के फर्मावरदार गुलाम तथा पिछलगुआ हा चुके थे, इसलिए 
पादरीवर्ग भी ऐसे नाइट की निन्‍दा करते थे। कायर नाइट के अस्न-गस्त्र 
छीन लिये जाते थे, उसकी ढाल घोडे की पूछ में बॉबकर तोड डाली जाती थी। 
टूनामेन्ट करके इन नाइटो की युद्ध-वुत्ति को सजग रबखा जाता था ”। बाव वात 
में इन्द्र-यूद्ध होता था। यही बाते कुछ परिवर्तित रूप में भारतीय राजपुतों में 
भी होती थी। इस नाइट पेशे को उस बूग में इतना ऊँचा उठाया गया कि वह 
एक उज्ज्वल परम्परा बन गया तथा वीरता का पर्यायवाची हो गया। जापानियों 
में सामुराई सदाचार सम्राट के लिए मर जाना हैं । अति आधुनिक युग में जापान 
के समरवादियो ने प्रत्येक जापानी को ही सम्‌राई बना देना चाहा था, जिसके 
फलस्वरूप वह भयकर काण्ड हुआ जो अभी सबके दिमाग मे ताजा हें । जब भी 
जासकवर्ग को आवश्यकता हुई तभी उसने इस प्रकार के सदाचार के मानदण्ड 
तेयार किये, और वे प्रचारित हो गये । क्या तो विक्टोरिया क्राम और क्या हिंटरूूर 
का लौह क्रास, सव इसी सदाचार में सफलता के प्रतीक हे । 
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३४--पूँजीवादी युग में साख मूलक सदाचार--पूँजीवादी युग के साथ-साथ 
कई मानो में शराफत की धारणा में तब्दीली हुई। सामन्तवादी युग में ज़रा से 
अपमान पर--चाहे वह कल्पित हो या वास्तविक--फोरन तलवार निकाल कर 
इन्द्र-युद्ध हो जाता था। और तो और मजदूर-आन्दोलन से जिनका नाम कई कारणों 
से अमर रहेगा, ऐसे लासाले भी इसी सामन्तवादी सदाचार के प्रभाव में आकर 
इन्द्र-युद्ध पर तैयार हो गये, और उसी में मारे गये । अब इस प्रकार लडना-भिडना 
अच्छा नही समझा जाता। पूँजीवाद के प्रारम्भ के साथ साथ सदाचार और 
वीर की धारणा में परिवर्तन हो चुका हैँ मानो इसी बात को दिखाते हुए डान 
क्वीम्सार औरसाकोपजा नामक सुपरिचित नाइट चरित्रो की सुप्टि हुई जिनको देख 
करसभी हँसते हे ।अब तो लोगमानहानि का दावा करते हे, अखवारो मे प्रतिवाद 
छपवाते है। सामन्तवादी यूग में लडाई भिडाई के समय के अतिरिक्त नाइट 
स्वेच्छाचारी होता था। शराब पीते-पीते बेहोश होना आम बात थी, किन्तु जैसा 
डब्ल्यू सोम्वार्ट ने लिखा है ज्यो-ज्यो पूँजीवादी सम्बन्ध बढते गये त्यों-त्यो प्रधान 
रीति-रिवाज ओर सदाचार आदि बदलते गये। पहले जहाँ उडाने-खाने का 
ढग था, अब उसकी जगह पर सचय चृत्ति और उसके आनृसमिक गुणो का आदर 
होने लगा। अब तो यह होने छगा कि कोई मतवाला न हो, हमेशा अच्छी 
सोहबत मे देखा जाय, शराबी न हो, जुआडी न हो, व्यभिचारी न हो, अर्थात्‌ अपने 
बाहरी व्यवहार मे भी एक अच्छा 'नागरिक' हो, क्योकि ऐसा करने मे ही 
व्यापार को फायदा हैँ । ऐसे सदाचारी व्यक्ति की साख बढती है ।* स्वाभाविक 
रूप से इस युग मे साख ही इज्जत की सबसे बडी निशानी है, और दिवालियापन 
सबसे अधिक रजालत है । जिस व्यक्ति को अधिक रुपये उधार मिल सकते हे, 
जो उधार पर अधिक कारोबार कर सकता है, वही इस यूग का सबसे बडा वीर 
हैं। इस युग मे समुराई सदाचार भी है जिसमे दुश्मन के हाथ पडने पर हारा- 
कीरी करनी चाहिए इत्यादि, किन्तु ये सब सदाचार उस साखवाले सदाचार के 
इर्द-गिदे अथवा उसके इशारे पर चलते हे । जो लोग व्यापार तथा बेक से सम्बद्ध 
है वे जानते है कि साख कितनी महत्त्वपूर्ण हैँ। प्रत्येक कम्पनी चाहती हूँ कि इस' 
प्रकार अधिक से अधिक साखवाला व्यक्ति उसके डाइरेक्टरो मे हो। जनता ५ 
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भी जब किसी कम्पनी का शेयर खरीदती हे तो देख लेती है कि अमुक कम्पनी 


से ऐसे साखवाले कितने व्यक्ति हे। ऐसे साखवाले व्यक्ति अपनी साख पर ही 
एक हद तक कमाते-खाते हे । रहा इनमे निरवच्छिन्त सदाचार, सो हम बता ही 
चुके है कि जान स्टुअर्ट मिल और सिजविक ऐसे धुरन्धरो के अनुसार भी व्यापारियों 
को यह अधिकार हे कि वे ग्राहकों से भूठ बोले। इस प्रकार ग्राहकों के लिए 
नतिकता कुछ और है और विक्रेताओं के लिए कुछ और। चूँकि व्यापारीवर्ग 
में मुट्ठी भर छोग हे, इसलिए इस सदाचार का यह अथं हूँ कि इन मुट्ठी भर 
आदमियो को समाज को लूटने और खाने का अधिकार है । इस यूग मे आप कुछ 
भी करे किन्तु आपकी साख न घटे। 

३५--न्याय की बदलती हुई धारणा--वर्गं-समाजों में न्याय को 
बडा महत्त्व दिया गया है, किन्तु यदि हम जरा भी ध्यान से देखे तो 
ज्ञात होगा कि न्याय की धारणा प्रत्येक सामाजिक परिवत्तन के साथ साथ बदलती 
गई है । अवश्य शोषणमूलक वर्ग-समाजों में कुछ धारणाएँ सामान्य रही हे जैसे 
वैयक्तिक सम्पत्ति की पवित्रता प्रत्येक शोषणमूलक समाज में मान्य रही हूं । 

३६--अफलातून के न्याय से गतानुगतिक की रक्षा--अफलातून के अनुसार 
भी न्याय मुख्यतम सद्गुण है, क्योंकि बताया गया हे कि इसके पॉव मे सबके पॉव 
आ जाते हे। इस न्याय का स्वरूप क्या हैँ, इस पर रोजरर्स यों लिखते हे--- 
“ज्याय उस राष्ट्र मे प्रत्यक्ष होता हे, जिसमे फौजे बहादुरी के साथ लडती हे, 
मजदूर ठीक तरीके से जी न चुरा कर काम करते ह॑ँ और सब लोग उस बुद्धि की 
आज्ञा के अनूसार चलते हे जो शासनारूढ है। बाहरी दृष्टिकोण से न्याय श्रम 
के विभाजन का पूर्ण विकास है, और अफलातून इसकी व्याख्या यो करते हैँ कि 
सब लोग अपना अपना काम कर रहे हे, और कोई किसी के काम में हस्तक्षेप 
नही करता।” यह गुण इसलिए सब गणों का सिरताज हूँ । इसके वगर अन्य 
सब गुण कटे पतग की तरह हो जाते हैं ।” अब अफलातृून के न्याय को सम भने 
में विरूम्ब नहीं होता। यह मौजूद शक्ति 8६४०७ 0(ए० का परिषोषक हे। 
यह मौजूदा शासन-अ्रणाली को बुद्धि का प्रतीक मान लेता हैं। यह मजदूरों 
अर्थात्‌ गुलामों से (उन दिनो 'स्वतन्त्र मजदूर' कोई नही था) यह उम्मीद करता 
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हैँ कि प्रत्येक व्यक्ति अपना करत्त॑व्य' करेगा अर्थात्‌ गुलाम गुरमी करेगा, और 
गूलाम का मालिक शासन करेगा। यही इस त्याय का स्वरूप हें। 

३७--नेलसन का नारा-प्रत्पेक व्यक्ति अपना करत्तेव्य करें--यह दिलचस्प 
हूँ कि इंगलेड के बुर्जुआ वर्ग की स्वणिम उपा में खडे होकर एडमिरल नेलसन ने 
भी यह कहा था कि इंगलेड यह उम्मीद करता है कि प्रत्येक व्यक्ति अपना कर्तव्य 
करेगा।' नेलसन ने ऐसा दूसरे प्रसग में कहा था, किन्तु इंगलेड के बुर्जुआ वर्ग 
ने इसे एक जातीय नारे के रूप में ग्रहण करते समय इसे विस्तृततर अर्थ दे 
दिया। इस विस्तृततर अर्थ में नेलसन का कर्त्तव्य और अफलातून के न्याय का 
एक ही तकाजा हूँ । वह तकाजा यह है कि समाज के जिस स्तर मे जो व्यक्ति हैँ, 
बह उसी स्तर के कत्तंव्य का सम्पादन करे। 

२७ अ--हिंचुओ के वर्णाक्रम धर्म में कत्तंव्य का स्वरूप-- 
हिन्दुओ के अति प्रशसित वर्णाश्राम धर्म का भी यही अर्थ तथा अन्तर्गत 
वस्तु हूं । मन्‌, ने इन कत्तंव्यो को गिनाया है । मनू ने निर्ंज्जतापुर्वक यह कह 
दया कि शूद्ध का काम ऊचे वर्णो की सेवा है। इस रूप में देखने पर वर्णश्रम 
धर्म का असली तत्त्व समझ में आता हूँ । यो विवेकानन्द से लेकर अति आधुनिक 
राधाकृष्णन तक ने वर्णाश्रम धर्म की व्यास्या कर उसे एक प्रकार के यूरोपीय या 
स्वाप्मिक समाजवाद का रूप देने की चेष्ठा की है, किन्तु इस धर्म के मखमली 
दस्ताने के नीचे जो खूनी पजा छिपा है, यह बिलकुल स्पष्ट हो जाता हूँ । 

३८--अरस्तु के न्याय ओर सदाचार को पोल--सुप्रसिद्ध ग्रीक दाशनिक 
भरस्तू भी न्याय को बहुत महत्त्व देते है। उनके सदाचार-सम्बन्धी ग्रन्थ का पचम 
भाग म्‌ख्यत न्याय की ही आलोचना है । अफछातून में न्याय का चरित्र फिर भी 
कुछ दाशेनिकता के कोहरे में ढका हुआ था, किन्तु अरस्तू में आकर न्याय 
मुख्यत उस ग्रूण का नाम हो जाता हैँ जिसमें वेयक्तिक सम्पत्ति के साथ सम्बद्ध 
क्रियाओ पर विचार किया जाता है। “यह न्याय फिर दो विभागों में विभाजित 
हो जाता है--(१) वितरणात्मक न्याय, (२) शुद्धकारी ((077८८४ए८) 
न्याय। वितरणात्मक न्याय दो सिद्धान्तों को काम में छाता है। एक न्याय तो 
यह हैँ कि किसी मनृष्य को किसी कार्य से उसी अनूपात से मुनाफा मिलेगा जिस 
अनुपात से वह उसमे अपना धन लगाता है, दूसरा यह कि अपनी सम्पत्ति के 
अनूसार वह सार्वजनिक खर्च में पैसा देगा। हम इन दो सिद्धान्तों को रुपया 
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लगाने ( ॥7ए7८5:7०7: ) और टैक्स के सिद्धान्त कह सकते हे। शुद्ध- 
कारी न्याय जमीन-सम्बन्धी कानून के भग से सम्बद्ध हें ।/* इतना ही नही, अरस्तू 
के न्याय का स्वरूप इस बात से भली भाँति ज्ञात हो जाता हैँ कि यद्यपि वे 
प्रजातन्‍त्र के हिमायती थे फिर भी उनके अनुसार गूलामो को वोटाधिकार नही 
है। इसी से उनके न्याय और सदाचार की पोल खुल जाती हैं । 

३९--ऋग्वेद का ऋत चिरन्तवन अखिल मानवीय सदाचार नही-- 
ऋग्वेद मे सदाचार के लिए ऋत शब्द आता हैं। ऋत की वडी महिमा 
हैं। अनृत माने सदाचार-विरुद्ध आचार है। वरुण ऋत के आदर्णवारक 
है। ऋत के अन्दर देंवताओं को प्रार्थना करना तथा यज्ञ करना हूँ। दया 
और अतिथेयता ऋत मेआ जाती हें। उस यूग में वरुण ही 
सबसे बडे देवता थे, इसलिए ऋत के धारक के रूप में वरुण की 
कल्पना समझे में आती है। यो तो देखने मे यह ज्ञात होगा कि ऋत 
निरवच्छिन्न या चिरस्थायी सदाचार का प्रतीक है, किन्तु जब हम यह देखेंगे 
कि उन प्रार्थताओं में किस प्रकार आदिम निवासियों के विरुद्ध लडाई मे विजय 
माँगी गई, तो यह ज्ञात होगा कि न तो ऋत चिरस्थायी सदाचार हे, और न 
वरुण अखिल मानवीय देवता हे। वैदिक्आर्य छोटी छोटी बातों के लिए 
देवताओ से प्रार्थना करते थे, और इन छोटी छोटी बावों में उनके कवीले का 
हित निहित होता था। एक मत्र में (ऋक ९११५) तो यह कहा जाता हें कि 
जितने देवता तथा मनुष्य हे वे सब अपने स्वार्थ से परिचालित होते हे । ऋग्वेद 
के पुरुपसूक्त में चातुर्व प्यं का पहला उल्लेख जाता है, यद्यपि यह कहा गया हे 
कि यह मत्र जायद प्रक्षिप्त हँ। जो हो, चातुर्वण्य का सूत्रपात वटिन बीज 
ऋग्वैदिक यूग में ही निहित हे । हम देख चुके हूँ कि वर्णाश्रम के साथ वर्ग सदा- 
चार का क्‍या सम्बन्ध हूँ। ऋग्वेदिक आये अभी बहुत अथो में कदीलों के 
यूग में हे, कम से कम अनाये कबीछो के साथ उनका जो निरल्तर सयाम जारी 
है, उसके कारण अभी वर्गंयुद्ध में तीव्रता कम ज्ञाई हैँ, और पीले की नाउना 
अधिक व्यापक हे। फिर ऋग्वेद स्वय केवल शावसकवर्ग छा साहित्य है। उस 
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गूलामो के मालिको का ही दृष्टिकोण मिलता है । अभी आये जीवन के आनन्द 
से लवरेज हैें। जमीन की कोई कमी नही हूँ। नित्य नई विजय हो रही हें। 
फिर भी इस युग मे कृष्छ साधन का इकक्‍्का-दुवका परिचय मिलता हूँ | इससे जात 
होता हूँ कि कुछ कुछ दु खवाद का भी जोर हो रहा है | यह स्वय इस वात का 
प्रमाण है कि समाज में वर्ग सघर्ष तीत्रतर हो रहा है। 

४०--उपतनिषद का धर्ममूलक सदाचार ओर उसका अर्य--उपनिपदयुग 
में आकर आर्योका सदाचार बहुत स्पष्ट रूप से वर्गमूलक हो चुका है । 
अब वेदों के बहुदेववाद की जगह पर सूक्ष्म ब्रह्म की उत्पत्ति हो चुकी 
हैं। सदाचार को भी इसलिए ब्रह्म से जोड दिया गया हें) उपनिषदो के 
विश्व-दृष्टि की केन्द्रीय भावना यह हूँ कि हम जगत्‌ का त्याग कर 
दे | बृहदारण्यक (४।४॥६) का कहना है कि जिसकी कोई इच्छा नही हे, 
जो इच्छाओ के परे है, जिसकी इच्छाएँ शान्त हो चुकी हें, जिसकी इच्छा 
आत्मायहाँतक कि ब्रह्म है, वही ब्रह्म को प्राप्त करता है ।। सभी उपनिपद 
इसी वात को दोहराते हे। ऋग्वेदिक युग का वह जीवनानन्द लुप्त 
हो चुका है । अब तो जीवन की व्यर्थता का राग अलापा जा रहा हैँ 
जीवन अब मोक्ष के लिए है, और मोक्ष का अर्थ हँ सव तरह के ऐेहिक 
ऐश्वर्यों से, इसलिए सूख-दुख से मुक्ति। स्वय राजागण उपनिषद धर्म के 
प्रचारक हे। जहाँ वे स्वय ब्रह्माज्ञान के प्रचारक के रूप मे नही आते, वहाँ वे 
प्रचारको के पृष्ठ-पोषक हें। बडी धर्मसभाएँ होती थी। उनमे कोई भी भाग 
ले सकता था। स्वय नृपतिगण इन सभाओ के पृष्ठपोषक होते थे, और उनमे 
आकर अकसर वाद-विवाद मे भाग भी छेते थे। वे ऐसा क्यो करते थे, उसे 
सम भता कठिन नही हैँ । इस प्रकार की विचार-धारा का जनता मे प्रचार किया 
जाना इन शासकी को क्यो पसन्द था, यह बहुत अच्छी तरह समझ में आता था । 
वे चाहते थे कि आम लोग इस प्रकार के विचारो के भूलभुलया में आकर 
भटकते रहे, और उनका शासन-कार्य शान्ति में चछता रहे। यह कहना मू्खंता 
होगी कि इनमे से सभी इस प्रकार जान-वूककर इस मत का प्रचार इस उद्देश्य 
से करते थे । 7%2व थागते॑ ८४४0ऋ अर्थात्‌ प्रयोगो के तरीके से उन्हे यह ज्ञात 
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हुआ कि इसी प्रकार की विचार-धारा समाज की स्थिति स्थापकता या 
के लिए अधिक उपयोगी हो सकती है, इसलिए ऐसी विचारधाराओ का 
आदर हुआ, और ऐसे विचार रखनेवालो की पूजा हुईं। जब हम इस परि* 
प्रेक्षित में उपनिषद युग के सदाचार को या ब्रह्ममयता को देखेगे तभी उस 
समय का सदाचार हमारी समझ में आयेगा। 

सर्वेजीव और ब्रह्म की एकता का अनूभव कर एक-आध राजा ने भछे ही 
राज्य छोड दिया हो या राज्य से वीतरागता दिखाई हो किन्तु इससे पद्धति का 
कुछ बनता-बिगडता नहीं। ऐसी एक-आध घटना से जनता को धोखा देना 
आसान हो जाता है, क्योकि इससे यह प्रमाणित-सा हो जाता है कि जिस विचार- 
धारा का प्रचार हो रहा हैँ उसमे शासकवर्ग का पूर्ण विश्वास है। इस विषय में 

यहाँ पर अधिक ब्यौरे मे जाने की गूंजाइश नही हूँ, नही तो उस युग के दर्शन 

और सदाचार-सम्बन्धी एक एक विचार का विश्लेषण कर हम उसी नतीजे पर 
पहुँचते जिस पर हम अन्य वर्ग सदाचारो के विश्लेषण से पहुँचे हें। उपनिषद 
के सदाचार को इसी लिए अन्त तक धर्म का आश्रय लेना पडता हू । 

इस प्रवृत्ति का भी अर्थ, इस विषय के परम विशेषज्ञ श्री राधाकृष्णन के ही 
मुँह से सुना जाय। वे उपनिषदों के दर्शन पर लिखते हँं--सभी सदाचारों में 
यह बात पहले से मान छी गई हूँ कि धर्म के साथ सदाचार की एकात्मदता है । 
इस घारणा के वर्गर सदाचार की अन्तिम आकाक्षाएँ पुर्ण नही हो सकती | जिस 
समय विपत्तियाँ और भय सामने हे, मृत्यु और रोग का सामना हो रहा हे उस 
समय हमे यह घारणा प्रफुल्लित करती हैँ कि दृध्यमान असासजस्यथ तथा छसयति 
के बावजूद सभी घटनाएँ कल्याण के लिए हो रही है। सदाचार ने घम को शानव र 
चलने की आवश्यकता हैँ। ईब्वर ही हमें यह भरोना देता ४ झि एस जगन में 
तथा मनृष्य-याति ये जो कुछ भी घटित हो नहा हें, 


नी हूं 
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रहा है, उसे यह तसलली देने की जरूरत है कि यदि वह धर्म पर डटा रहा अर्थात्‌ 
ईदह्वर पर भरोसा कर पडा रहा तो परलोक में उसे बडे बडे सुख, हरे, गिलमों 
और न मालूम क्‍या क्या मिलेगा। जो समाज पद्धति के रथ के पहिये के नीचे पिसा 
जा रहा हे, सबेरे से शाम तक मेहनत करने पर जिसे पेट भरकर रोटियोँ भी 
मयस्सर नही होती, उसे यह तसलल्‍ली देने की आवश्यकता हे कि एक ऊेँट भले 
ही सुई के छेद से निकल जाय, किन्तु धनी व्यक्ति स्वर्ग में नही जा सकता। 
जो गरीब्र है वही स्वर्ग मे राज्य करेगा, जो अव्वल है वह सबसे पीछे रहेगा, 
और जो सबसे पीछे है वह अव्वल रहेगा, इत्यादि। इन व़ातो से धर्ममूलक सदा- 
चार की भी अन्तर्गत वस्तु उद्धाटित हो जाती हूँ । धर्म को सामाजिक गक्तियों 
से परे, किसी अध्यात्मिक अलौकिक गक्ति के रूप में समभना गलत है। इसी 
प्रकार ईश्वर भी ईश्वर के भकतो से अछूग कुछ है, यह सम भरना ठीक नही । धर्म 
और ईरइवर की धारणा अनिवार्य रूप से उस समाज से वँधी हुई है, जिस समाज में 
वे धारणाएँ प्रचलित हे। 

४१--सदाचार को विवेक से उद्भूत बताने का प्रयत्त--सदाचार को समाज 
से वियुक्‍तत कर समभने का एक तरीका और भी है। यह तरीका उन लोगो का 
है जो कहते हे कि हम उसी काम को करते हे जिस पर हमारा विवेक, ८078- 
८८४८८, जमीर गवाही देता है। छोकमान्य की भाषा में ऐसे लोगो का यह 
कहना है कि हमें किसी ने ये मनोवृत्तियाँ दी नहीं हे, किन्तु ये निसगसिद्ध 
अर्थात्‌ स्वाभाविक अथवा स्वयम्भू देवता ही हे। जब न्यायाधीश न्‍्यायासन पर 
बैठता है, तब उसकी बुद्धि मे न्‍्याय-देवता की प्रेरणा हुआ करती है, और वह 
उसी प्रेरणा के अनुसार न्याय किया करता हैं, परन्तु जब कोई न्यायाधीश इस 
प्रेरणा का निरादर करता हूँ, तभी उससे अन्याय हुआ करते हे। न्याथ देवता के 
सदृण ही करुणा, दया, परोपकार, कृतज्ञता, कत्तंव्य, प्रेम, थैये आदि सद्युणो की 
जो स्वाभाविक मनोवृत्तियाँ है वे भी देवता हे। मनोदेवता शब्द में इच्छा, 
क्रोध, लोभ आदि सभी मनोविकारों को शामिल नही करना चाहिए, किन्तु 
इस शब्द से मन की वह ईश्वरदत्त और स्वाभाविक शक्ति ही अभीष्ट है जिसकी 
सहायता से भर्े-बुरे का निर्णय किया जाता है। इसी शक्ति का एक बडा 
भारी नाम सदसदू विवेक बुद्धि हें। यदि किसी सन्देहग्रस्त अवसर पर मनुष्य 
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स्वस्थ अन्त करण से और शान्ति के साथ विचार करे तो यह सदसद्‌ विवेक बुद्धि 
कभी उसको धोखा नही देगी। इतना ही नही, किन्तु ऐसे मौकों पर हम दूसरों से' 
थही कहा करते हे कि तू अपने मन से पूछ ।!९ लोकमात्य यह भी बताते हे कि 
यद्यपि यह मत इस रूप में अलग हिन्दू धर्मशास्त्रो में प्रतिपादित।/नही हैँ तथापि 
'उपर्यूक्त मत हमारे प्राचीन ग्रन्थो मे कई जगह पाया जाता है। .मनुसहिता 
में (४।१६१) लिखा गया है, वह कर्म प्रयत्नपूर्वक करना चाहिए जिसके करने 
से अन्तरात्मा सन्तुष्ट हो और जो कर्म इसके विपरीत हो उसको छोड देना 
चाहिए 
४२--विवेक सदाचार का मूल हें--राधाकृष्णन्‌ का यह मत--श्री राधा- 
कृष्णन्त ने १९२९ में मेन्चेस्टर विश्वविद्यालय में हिंवर्ट व्याख्यानमाला के दौरान 
में सदाचार में विवेक ” पर बहुत जोर दिया है। उनका कहना हैँ कि सदा- 
चारी अपने उस आन्तरिक छन्द का अनुसरण करता हूँ जो उसे अग्रसर करता 
रहता है, और इस प्रकार उसे अपने भाग्य के अनुसार चलने, अपने स्व की 
पूर्ति करने का सनन्‍्तोष होता है। अपनी गम्भीरता प्रकृति का अनुसरण करते 
हुए वह हम लोगो में से उन लोगो के निकट, जो परम्परागत सदाचार का अनु. 
सरण करते है, ऊछजलल या दुराचारी ज्ञात हो सकता हैं, किन्तु उस व्यक्ति 
के लिए सामाजिक परम्परा से आध्यात्मिक मजबूरी कही अधिक महत्त्वपुर्ण है। 
उसके लिए बाह्य नियम से आभ्यन्तरिक सयम कही अधिक महत्वपूर्ण हैं। वह 
आन्तरिक सत्यता और ईमानदारी की इच्छा करता हूँ, न कि परम्परागत 
भलाई-बराई की।' 
४३--इस पर रोकमसान्य का सत--इस प्रकार राधाहृप्णन्‌ प्रकारान्तर 
से मनुष्य की आन्तरिक सदसद्‌ विवेक बुद्धि को सदाचार की कसौटी मानते हे, 
किन्तु लोकमान्य तिलक हिन्दृशास्त्रो का मन्थन कर इस निर्णय पर पहुँचते हे कि 
केवल भले-चुरे का निर्णय करनेवाली सदसह्विविक बुद्धि रूप स्वतत्र और भिन्न 
देवता गीता को सम्मत नही है ।” इसके लिए वे यह तक देने हूँ कि प्रत्येक में 
ही सदसह्विवेक की बुद्धि नही होती। यदि बुद्धि सात्त्विक हैं तभी उसमें सदस- 
ह्विवेक की पूर्ण योग्यता होगी, अन्यथा नहीं। इस प्रकार हम एक अजीव हालत 
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में पहुँचते हे कि राधाकृष्णन्‌ जिस विवेक या अन्‍्तेंदृष्टि पर सदाचार की अपनी 
अद्वालिका खडी करते हे, उसकी जड ही--सत्य, रज, तम--तीन प्रकार की 
बुद्धियों के सिद्धान्त से ढह जाती है। जिस बात को राधाक्ृष्णन्‌ ने पाइचात्य 
विद्वन्मडली के सम्मूख एक परिष्कृत हिन्दू विचार के रूप मे रखने की चेष्टा 
की हे, वह्‌ यदि लोकमान्य को सच माना जाय तो, हिन्दू विचार का एक आशिक 
रूप से स्वीकृत अगमात्र है। हमे इस तक में पडने की आवश्यकता नहीं है कि 
असली हिन्दू विचार क्‍या हं, वर्तमान उद्देश्य के लिए इतना ही जानना यथेष्ट 
होगा कि राधाकृष्णन का यह मत प्रवान हिन्दू विचार नही हें) राधाकृष्णन्‌ 
ने अपनी व्याख्यानमारा में सदाचार को इस रूप में क्यों पेश किया है, यह 
इस बात से अच्छी तरह सम+क में आ जायगा कि उन्हें अपने सदाचार-सम्बन्धी 
विचारों को जहाँ तक हो सके बुद्धि संगत लिवास में पेश करता था, क्योकि 
पाइचात्य मे सदाचार को इसी रूप में पेश करने की चेष्टा की जा रही है। 

ईसा ने ऐसा कहा है, मूसा ने ऐसा कहा है, तौरेत मे ऐसा लिखा हैं, 
अजील मे ऐसा कहा गया हू, इन बातो से जनता को काबू में रखना कठिन हो 
रहा हैँ। इसी लिए विवेक के नाम से एक नये बुत का प्रचार हुआ है, वल्कि यो 
कहना अधिक उचित होगा कि एक पुराने वुत को नये रूप में पेश करने की चेष्टा 
हुई है, क्योकि विवेकवाली कसौटी बहुत पुरानी है। बुर्जुआ विद्वान्‌ लोग सदाचार 
के वर्ग-आधार को छिपाने के लिए सभी कुछ कह सकते हे । वे सदाचार के 
सही आधार को देख पानें के सिवा सभी तरह की अटकल और उडान भर 
सकते हे। विवेकवाली व्याख्या इसी प्रकार की एक उडान है। 

४४--केन्‍्ठ का कैटागरिकल इम्परेटिवा और सदाचार--ससुप्रसिद्ध यूरो- 
पीय दार्णनिक इमैनुयल कैन्ट (१७२४-१८०४) ने धर्मवाद के साथ विज्ञान के 
व्यवहारवाद का समन्वय कर उदीयमान विश्व पूँजीवादीवर्ग के हाथो में एक 
वहुत जबरदस्त हथियार दिया था। इन्होने सदाचार पर भी लिखा। रोजररस 
के अनुसार केन्‍्ट न तो सदाचार के अस्तित्व को प्रमाणित करने की चेष्टा 
करते है, और न यह कोणिश करते हे कि नेतिक व्यवहार के समर्थन में कुंछ 
कहा जाय। वे इस बात को मानकर चलते हे कि प्रत्येक बुद्धियुक्त प्राणी को 
अपनी सदाचार-सम्वन्धी मजबूरियों का ज्ञान है, और इसलिए सदाचार शास्त्र- 
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घारणा तथा सदाचार के साध्य ( 70#णॉ८८८४ ) के रूप मे परिणत कर 
दिया ।” 

४६--विवेक स्थान, काल, पात्र पर निर्भर--मावस्स ने जिन जवब्दो में कैन्ट 
के सदाचार-सम्बन्धी विचारों की आलोचना की हैं, उनके कुछ स्पप्टीकरण की 
आवश्यकता हैे। आखिर यह्‌ विवेक अर्त्तदृष्टि, ॥(00070, ८07$टा८7८८ 
जमीर हूँ क्या चीज ? हम यहाँ गहरे मनोविज्ञान में जाकर अर्थात्‌ उसमे व्यव- 
हृत ८४०, $एण०८४८४०, आदि पारिभापिक शब्दों का व्यवहार न कर 
एक साधारण व्यक्ति की तरह यह पूछेगे कि यह विवेक किस तरह बनता 
हैं। क्या यह विवेक जन्मजात होता हूँ या पारिपाश्विक अवस्थाओं तथा परि- 
स्थितियों से विकसित होता है ? क्या कारण हे कि एक हिन्दू के मन मे गो- 
मास भक्षण की कल्पना विवेक का दशन उत्पन्न करती हें, किन्तु ईसाई आदि 
अन्य धर्मावलम्बियों मे यह कल्पना इस प्रकार की प्रतिक्रिया नही उत्पन्न करती ? 
वंया करण हूँ कि एक पूँजीपति यह समभता है कि वह मिल खोलकर बेकारी दूर 
करने मे सहायक हो रहा है, और इस विचार से उसके विवेक को आत्मप्रसाद प्राप्त 
होता है, और इसके विपरीत मजदुर यह सोचता है कि यह हम लोगो का खून 
चूस रहा है ? ऐसे कितने ही प्रइन किये जा सकते हे जिनसे यह सूचित होगा 
कि समाज के भिन्न भिन्न स्तर में विवेक का भिन्न भिन्न रूप हें। १९३९-४५ 
के महायुद्ध को ही लिया जाय। इसमे लिप्त प्रत्येक पक्ष अपने को सही सम- 
भता था। उनके विवेक यह गवाही देते थे कि उनका पक्ष न्यायपक्ष हैँ। हमें 
यह नही कहते कि इनमे से सभी पक्ष समान रूप से न्‍्यायी या अन्यायी थे। हमारा 
इतना ही वक्तव्य है कि एक ही समय मे भिन्न भिन्न व्यक्तियों के विवेक भिन्न 
भिन्न रूप से गवाही देते थे। अवश्य इस पर यह कहा जा सकता हे कि इनमें 
से कुछ के विवेक प्रचारकार्य के द्वारा कलुषित कर दिये गये थे, और उनका 
८&८८९०४४८४स ॥77८/2ए८ शुद्ध नहीं रह गया था। गीता की भाषा 
मे उनकी बुद्धि तामसी हो गई थी | यही तो हमारा भी कहना हँ। ऐसी हालत 
में विवेक किस प्रकार एक निरवच्छिन्न या चिरंस्थायी सदाचार का आधार हो 
सकता हैँ? यह स्पष्ठ है कि वह ऐसा नहीं हो सकता। विवेक भी समाज_ 
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और वर्ग से बँधे होते हे। जेसा समाज, जैसी परिस्थितियाँ तथा जो वर्ग होता 
है, उसी के अनुसार विवेक भी बन जाता है। विवेक को समाज तथा अन्य परि- 
स्थितियों से वियुक्त कंर देखता अदूरदशिता का परिचय देना है। एक 
और छोटा-सा उदाहरण लेकर इस विषय को समाप्त किया जाय। जित 
लोगों ने कथित अछूतों मे काम किया होगा उन्होने यह देखा होगा कि 
अत्यन्त आदरपूर्वक पास बिठाने पर भी वे कुछ सहमे रहते हे। कई बार तो 
ऐसा देखने मे आया कि अछूुतों ने पाप के भय से अथवा विवेक के दशन या 
जमीर की आवाज के कारण स्वेच्छा से उनके हाथ से पानी पीने के लिए इच्छुक 
उच्च वर्ण के व्यक्ति को पानी नही दिया । यहाँ पर इस विवेक या जमीर 
को हम सम्पूर्ण रूप से समाज से सयुकत देख सकते हुँ । ऐसी हालत में जो 
विवेक या जमीर हैँ वह केवल अन्याय का एक मूर्तरूप हे तथा उसी का वाहन 
और अस्त्र है। इसलिए जो लोग विवेक को सदाचार का आधार मानते हे वे 
भछे ही सदाचार के वर्ग आधार से छोगों की दृष्टि को हटा सके, उनके मत में 
रत्ती भर भी तत्त्व नही है। 


४७--सभी परम्परा विरोध प्रगतिशील नेही--राधाकंणन्‌ के 
मत की जॉच--विवेक के प्रतिपांदक राधाकृष्णन- आविष्कारक-सुलूभवर्ग 
के साथ कहते हे--यद्यपि संदाचार का यह तकाजा है कि छोग उत्तका 
अनुसरण करे, किन्तु फिर भी सदाचार-सम्बन्धी जितनी भी प्रग॑तियाँ 
हुई है, वे परम्परा विरोधियों के कारण हुई हे। कहने को तो “श्रीराघा- 
कृष्णन्‌ ने यह कह दिया कि इस प्रकार जो लोग एक नेगे सदाचार की 
लेकर आये हे उन्ही के कारण सदाचार की उन्नति हुई हूँ, किन्तु कया 
उन्होंने या उनकी तरह लोगों ने कभी यह सोचने का कष्ट कियां है कि इस 
प्रकार नथे सदाचार को लेकर जो आते हे, वे कौन होते है, और उनके नंये 
संदांचार के आधार क्या हे ? यदि इस समस्या पर ज़रा भी विचार किया जाये 
तो एक बात तो यह ज्ञात होगी कि सभी /३०॥-८०७४(४४788 या परम्परा 
विरोधी प्रगति के सन्देशवाहक के रूप में भही आते। हर समाज के अपराधी 
परम्पराविरोधी होते है, किन्तु क्या वे प्रगति के संन्देशवाहक होते है ? नहीं॥ 
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दूसरी वात यह है कि कुछ परम्पराविरोधी वास्तविक रूप से नवयुग का दुन्दुभी- 
निनाद करनेवाले होते हे, किन्तु ये कौन होते है” जिस रूप में राधाक्ृष्णन्‌ ने 
अपने कत्तेव्य को पेश किया है, उस रूप मे, परम्परा विरोधियों के नवयुग के 
सन्देशवाहक के रूप मे, आनेवाली बात एक ऐसे रहस्यवादी सिद्धान्त में परिणत 
होकर रह जाती है, जिसको किसी भी पहलू से देखा जाय, बडा खतरनाक हो 
जाता है। एक तरफ तो इस सिद्धान्त से यह ७वनि निकलती है कि जो अतिमानव 
होते है, वे सव नियमों से परे होते हे, उन्हें मामूली नियमों से देखने 
की आवश्यकता नहीं और इसलिए उनके अनुसरण की आवश्यकता है। 
दूसरी तरफ इस रहस्यवादी सिद्धान्त का मतरूब यह होता है कि साधारण 
लोगो के लिए तो सदाचार-सम्बन्धी मानदण्ड एक हूँ, किन्तु बडे लछोगो के सम्बन्ध 
में ऐसी कोई मजबूरी नही हैँ। उनमें यदि हम किसी मामले में नियमानुगतता 
न पावे तो हम उसे यह समझ कर दरयुजर करे कि वडो की वात बडो के 
ही लिए है। यह केवल हमारे अनुमान या उडान की बात नही है, इस प्रकार 
के सदाचार की यही परिणति सब देशो में हुई है । 
४८--लेनिन हारा सास्यवादी सदाचार का रूप-निर्णय--हमारी आलोचना 
से यह वात खूब स्पष्ट हो गई कि सदाचार के साथ समाज का सम्बन्ध अपरि- 
हाये है, साथ ही यह भी स्पष्ट हो गया कि वर्गसमाजों के सभी सदाचार-- 
चाहे वे अपक्षपाती होने का कितना भी दावा करे--वर्ग सदाचार होते है। अब 
स्वाभावकि रूप से यह प्रश्न उठता है कि इन विभिन्न सदाचारों में से साम्य- 
वादियों का कौन-सा सदाचार है। लेनिन ने १९२० के २ अक्टूबर को अखिल 
रूसी युवक-साम्यवादी छीग के तृतीय अधिवेशन में बोलते हुए, इस विपय का 
स्पष्टीकरण किया था। उन्होंने उस अवसर पर युवकों से यह कहा था कि 
आज के युवको की शिक्षा-दीक्षा ऐसी होनी चाहिए कि वे साम्यवादी सदाचार 
से ओतप्रोत हो जायेँ। उन्होने कहा था किन्तु प्रशत यह है कि क्‍या साम्यवादी 
सदाचार नाम की कोई वस्तु है ? क्या साम्यवादी सदसद्दिचार-शास्त्र नाम से कोई 
शास्त्र है ? अवश्य ही है। अकसर ऐसा दिखलाया जाता है मानो हमारे लिए 
कोई सदाचार ही न हो, और प्राय पूँजीवादीवर्ग हम साम्यवादियों पर यह दोष 
“+ लगाया करता है कि हम सब तरह के सदाचार को अस्वीकार करते है। ऐसी 
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हमछो का सासना कर सके है। यही वर्ग मेहनतकण जनता को एक होने, अपने 
अन्तर्भुक्त सब लोगो को एकत्र करने तथा साम्यवादी समाज की रक्षा करने, 
उसको ठोस बनाने तथा उसके निर्माण करने में समर्थ हो सकता है। 

अत हमारे लिए मनुष्य-समाज के अतिरिक्त कोई सदाचार नही है, वाकी 
धोखा है। हमारे लिए सर्वहारा के वर्गसग्राम की आवश्यकताओं की पूर्ति सदाचार 
है. हम अपने साम्यवादी सदाचार के सामने इसी [कत्तव्य को रख देते हे ! 
हम कहते हैं, सदाचार वही है जो प्राचीन शोपक-समाज को नष्ट करने में 
तथा सर्वहारा के इ्द-गिर्द सब मेहनतकशो को जमाकर एकता-वद्ध करने में यानी 
एक नवीन साम्यवादी समाज के निर्माण करने के काम में आवे। सम्यवादी 
पडाचार वह सदाचार है जो इस सग्राम मे काम देता है, जो सब तरह के 
शोषण के विरुद्ध मेहततकश जनता को एकता-बद्ध करता हे, जो सब तरह की 
सम्पत्ति के विरुद्ध मेहनत करनेवाली जनता को सगठित करता हे, क्योंकि 
सम्पत्ति एक व्यक्ति के हाथो मे उस चीज को रख देती है जो सारे समाज के 
श्रम से निधित हुई है।... साम्यवादी सदाचार का आधार यही है कि साम्यवाद 
को ठोस बनाने तथा उसको अन्तिम दर्जे तक पहुँचा देने के लिए मदद मिले। 
यही साम्यवादी ट्रेनिग, शिक्षा और जिक्षण का उद्देश्य है। जब छोग हमसे 
सदाचार की बात करते हे तो हम कह देते हे कि एक साम्यवादी के लिए सदा- 
चार इस बात में हैं कि वह शोषको के विरुद्ध ठोस, एकतावद्ध, अनुशासित, 
सत्चान, जन-सम्राम से भाग छे। हम चिरन्तन सदाचार मे विश्वास नही करते, 
हम सदाचार के विषय मे कही हुई सब कहानियो की कलई खोल देते 
है। सदाचार का यह उद्देश्य हैं कि वह मनुष्य-समाज को इस काम में मदद 
दे कि वह उच्चतर सतह पर आरोहण कर सके तथा श्रम के शोषण से मुक्ति 
पा सके !! 

४९---पूर्वज पशुओं से प्राप्त सहजातो की नीव पर सदाचार की सृष्टि+« 
सक्षेप मे छेनिन के विचार ये है, किन्तु कुछ साम्यवादी लेखक और भी गहराई 
तक जाने के लिए इस बात की आवश्यकता समभते हैं कि हमारे इतर प्राणी 
पूर्वजों से उत्तराधिकार सूत्र से जो भी सामाजिक सहजात मिले है, जिसके कारंण 


“” मनुष्य मे सदाचार की बुद्धि विकसित हुई है, उसमे और हंमारे नसंदांचारं के 


है 
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ढाँचो में (जो सम्पूर्ण रूप से सामाजिक परिस्थितियों की उपज है) फर्क किया 
जाय'।* ऐसा फर्क करने पर भी सदाचार के सम्बन्ध में जो साम्यवादी 
विचार है, उसमे कोई भिन्नता नही आती। बात यह है कि इस दृष्टि से देखने 
पर भी सदाचार की निरवच्छिन्नता नही सिद्ध होती, बल्कि इतना ही ज्ञात 
होता हूँ कि मनुष्य को उत्तराधिकार सूत्र मे जिस प्रकार के शरीर और मन 
मिले हे, उनसे यह सामर्थ हैँ कि जटिल सदाचार की उत्पत्ति हो। इस दृष्टि 
से देखने पर यह कोई स्वतत्र मत नही, बल्कि सदाचार-सम्बन्धी [स्लाम्यवादी मत- 
वाद का स्पष्टीकरण-मात्र है। यह स्पष्टीकरण उसी प्रकार का हे जिस प्रकार 
यह कहा जाय कि मनुष्य मे जो साहित्य और कला की उत्पत्ति हुई है उसके 
लिए जड ढूंढते ढूँढते हम चिडियो के बनाये हुए सुन्दर घोसलों या बलाका-पक्ति 
था मोर के नृत्य तक जा सकते हें। इस स्पष्टीकरण से सदाचार की भौतिक 
जड़े और भी गहराई तक स्पष्ट हो जाती हे, किन्तु उनकी सामाजिक तथा 
वागिक अन्तर्गत वस्तु ज्यों की त्यों बनी रहती हैं। 

मार्क्सवादी किसी चिन्तन सदाचार के अस्तित्व को नही मानते। इससे, 
गलत तरीके से यह उपसहार निकालने की चेष्टा की जा सकती थी कि मा्स- 
बाद किसी तरह के सदाचार को मानता ही नही, क्योकि जब आगे चलकर 
यह सदाचार बदल जायगा, तब किसी संदाचार को मानकर चलूने का क्‍या अर्थ 
होता है, किन्तु हमने देख लिया कि माक्संवाद इस प्रकार के नैतिक तुरूनावाद 
तथा नकारवाद को नही मानता। समाज से जो वर्ग प्रगतिशील है, जो वर्ग 
आगामी है, उसी के हित मे, विशेषकर मजदूरों और किसानो के अर्थात्‌ मेहनत- 
कशों के हित मे जो सदाचार है, वही सदाचार माननीय हैँ। मार्क्सवाद यह नही 
कहता कि सामन्‍्तवादी या बुर्जुआ सदाचार कोई सदाचार ही नही हैँ। उसका 
इतना ही कहना है कि सर्वहारावर्ग के हित में जो सदाचार हैँ वह इससे श्रेष्ठ- 
तर है, तथा इसके मुकाबिले मे ब्‌र्जुआ सदाचार त्याज्य है। 

५०--वर्गेंससाज सें वर्गहीन सदाचार का नारा छलपूर्ण--जिस समय वर्गों 
का अन्त होकर वर्गहीन समाज की स्थापना होगी, उसी समय सदाचार वर्ग से 
ऊपर उठ सकेगा। सर्वहारावर्ग के हित मे जो सदाचार हूँ, उससे वह सदाचा 
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सामाजिक, ऐतिहासिक दृष्टि से उच्चतर होगा। वर्गहीन समाज के सम्बन्ध में 
जैसे हम बहुत थोडी बात कह सकते है, वेसे ही वर्गहीन संदाचार के विषय मे 
भी हम अनुमान ही कर सकते हे। आज दिन जितने भी प्रगति-विरोधी कार्य 
था अपराध होते है, उनके लिए उस युग में कोई आधार या उत्तेजना नही रहेगी। 
वर्गसमाज में बेठकर वर्गहीन सदाचार के सम्बन्ध में उडाने भरना या यह कहना 
कि वर्गसमाज में ही हम वर्गहीन समाज के सदाचार को लागू करेगे, केवल 
पागलो को शोभा दे सकता है। इस प्रकार की उडाने भरता व्यावहारिक ज्ञान 
से बाहर जाना हैँ। वर्गसमाज के रहते हुए अखिल मानवीय वर्गहीन समाज के 
सदाचार के रूप मे किसी बात का नारा देना निश्चयात्मक रूप से गुमराह करने- 
बाला और प्रतिक्रियावादी हो सकता है । 
५१--अहिसा का उदाहरण--एक उदाहरण लिया जाय। यदि यह कहा 
जाय कि वर्गहीन समाज मे युद्ध न होगे, उस समाज में तोप, वन्दूक, टेक, ऐंटम- 
बम का उपयोग न होगा। उस समाज में सामरिक ह॒त्या की तो बात जाने दी 
जाय, वैयक्तिक हत्या भी नहीं होगी, न मार-पीट होगी, दूसरे शब्दों में उस 
समाज में अहिंसा का बोलवाला होगा, इसलिए अभी से अहिंसा को निरवच्छिन्न 
सदाचार के रूप मे मान लिया जाय। यह बात सच है कि वर्गहीन समाज में 
युद्ध तथा हत्या के लिए कोई आधार नही रह जायेंगे, किन्तु अभी से अहिसा 
को वर्गेसग्राम मे एक-मात्र अनुसरणीय नीति या युद्धं-पद्धति के रूप में ग्रहण 
किया जाय, तो बडी भारी गलती होगी। इसका कारण यह है कि शोषकवर्ग 
तो अपने को तोप, बन्दूक, टेक, ऐटम बसों से लैस रकक्‍खेगा, और अपने स्वार्थों 
पर आघात होते ही अत्यन्त निर्देयता के साथ इनका व्यवहार करेगा। इस 
हालत में यदि वर्गहीन समाज का सदाचार मानकर शोषितवर्ग अहिसा को ही 
अपना एक-मात्र तरीका स्वीकार कर ले, तब तो बडी अजीब हालत होगी। 
उस हालत में वर्गहीन समाज का यह कथित सदाचार उसके स्वार्थों के लिए 
सम्पूर्ण रूप से घातक होगा, उसे कभी शोषण से मुक्त न होने देगा, और सच 
तो थह हुँ कि वर्गहीत समाज की कभी नौबत ही नहीं आवेगी। यदि वर्गहीन 
समाज के सदाचार की दुहाई देकर शासकवर्ग अपनी तोपो, बन्दूको, तलवारो 
«को गला दे, और ऐटम की शक्ति को उत्पादन के कार्य में लगा दे तब, उस 
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हालत मे, शोषितवर्ग के लिए भी यह उचित होगा फ्रि बह 'अहिसा को ही 
एक-मात्र नीति के रूप में ग्रहण करे, अन्यथा वर्गहीन समाज का कथित सदा 
चार उसके लिए घातक सिद्ध हों सकता है। गलतफहमी से बचने के लिए 
बता दिया जाय कि सग्राम के एक सोपान तक अपनी शक्ति को विखरने न 
देने के लिए सर्वहारावर्ग को भी जिस अहिसा का अवलूम्बन करना पडता है, 
उस अहिसा के सम्बन्ध में यहाँ कुछ कहा नही जा रहा है, क्योकि वह अहिंसा 
तो अन्तिम हमले के लिए शक्ति-सचय-मात्र हे । 
५२--वर्तेमान युग में एकदेशीय सत्य का नारा घातक--इसी सिलूसिले 
में असत्य के भी प्रश्त को लिया जाय। कहा जा सकता हैँ कि जिन कारणों 
तथा दबावों से लोग आज भूठ बोलते है, उन कारणों के समाप्त कर दिये 
जाने के कारण वर्गहीन समाज में कोई मिथ्या भाषण न करेगा। हम इसको इस 
रूप से मान लेते हे, यद्यपि सच तो यह हूँ कि जिस समाज में भूछ के लिए 
उत्तेजक कारण नही रह जावेगा, और लोग पहले की इस सम्बन्ध की बातो को 
भी भूल गये होगे, उसमे न झूठ होगा और न सच, क्योकि जिस समाज में छोगो 
को भूठ की कोई धारणा नहीं होगी, उस समाज में सत्य की धारणा 
नही रह सकती। ऊपर हमने वर्मन्समाज की अहिंसा के विपय में 
जो कुछ कहा है, उस पर भी यही मन्तव्य लागू होगा.। जो हो, यदि 
इस बहाने पर कोई यह कहे कि चूँकि वर्गहीन समाज में झूठ न होगा, 
इसलिए सर्वहारा राष्ट्रो को चाहिए कि वे किसी प्रकार की गुप्त सन्वि न 
करे, किसी प्रकार की कूटनीति का अवरूम्बन न करे, किसी प्रकार के अस्त्रो को 
गुप्त न रक्खे । पेट्रोल की राजनीति न करे, जो कुछ कहें और करे सब खुले- 
खज़ाने करे, दुनिया के राष्ट्रो के सम्मुख एक आदर्ण स्थापित करे, तो यह 
सम्पूर्ण रूप से मूर्खता होगी। ऐसा कहने का अर्थ यह होगा कि सर्वहारा राष्ट्र 
से यह कहा जाय कि वह आत्मघात कर ले, और बुजुआ राष्ट्रों को मौका दे कि 
वे उसे हड़प जायें। जिस समय तक पृथ्वी के सब देशों में णा कम से कम अधि- 
काश बृहत्‌ देशों में समाजवाद की स्थापना नहीं होती, और पृथ्वी समाजवाद के 
लिए सम्पूर्ण रूप से निरापद नही हो जाती, जिस समय तक सर्वहारा राष्ट्र पर 
बर्जुआ राष्ट्रो के हमले का डर बना रहेगा उस समय तक सर्वहारा राष्ट्र को 
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कूटनीति के दावे. पेचो्‌ गर से काम लेना पड़ेगा: जिस समय तक यह भव रहेगा कवि 
वर्जुआ राष्ट्र अण्ते गुप्तचरो ओर पिछलयगुओं के द्वारा सर्वहारा राष्ट्र को अन्दर 
से पगु कर सके, जिस समव तक किसी भी प्रकार स्वेहारा राष्ट्र को यह भय 
रहेगा कि उसके हितो अयवा विध्व के सर्वेहारा के हितो, पर बुर्जुआ देशो की 


[मी «न 
कटनीति 


ओर से हाति पहुँच सकती हे; उस समय तक सर्वहारा राष्ट्र को कटनीति 
डरे ्‌ ए्‌ नर 


9) 


द् 


कर 


सब दारव-पेचो को काम लेना पडेगा, और वुर्जुआ राप्ट्रो के मुक्ाविले मे अधिक 
सफलतापूर्वक इन दागें का इस्तेमाल करना पडेगा। उसे वर्जुआ राप्ट्रों की 
आपसी जसगति का फायदा उठावा पटेगा। आवश्यकता पडने पर उन्हें आपस 
से छडा देना पडेगा। किसी राष्ट्र पर बिना चेतावनी दिये, एकाएक हमला 
करना पड़ेगा, क्योकि आवुनिक्तम युद्ध-वीत्ति के अनुसार हमला करना ही 
आत्मरक्षा का सबसे वडा तरीका हैँ, अपने यहाँ के अत्येक व्यक्ति को अपने 
यहाँ की लाल सेना का सदस्य बनाना पडेगा, वाध्यतामूलछक सामरिक शिक्षा 
देती पडेगी, ऐटमचम और उससे भी भयकर अस्च्ो से अपने को लेस रखूसा 
पडेगा। मतलूव यह कि जो कुछ भी कत्पनीय है वह सव करना पडेगा। 
५३--सर्वहारा राष्ट्र की कृहनोति-नेंतिक--स्वाभाविके रूप से यहाँ पर 
यह प्रश्व उठेगा कि यदि सर्वहारा राष्ट्र वुर्जुआ नाष्ट्रो की तरह सभी तरह को 
बातों में वही आदर्म रखे जो वे रखते है, तो वह क्योकर इनसे श्रेप्ठ माना 
जा सकता हैं। हमने अब तक जो कुछ कहा घष्टिकोग से सोचने से 
इस बिन्दु पर क्‍या सही मत होगा यह स्पष्ट हो जाता हूँ। सवहारा राष्ट्र एक 
उच्चतर राष्ट्र ह, इसालएु उसका रक्षा म जा भा कटनात्त अवलाम्वबत हागा, 
चह दृष्यमान रूप से या यों कहिए कि निर्जीव रूप से देखने पर वुर्जुआ राष्ट्र 
के कंटचात का तरह हाव पर था सदाचार ह्‌ क्योकि उसका उह्ंज्य उच्चतर 
समाज की रक्षा है। वृजूजा राष्ट्र की जो क्टवीति प्रतिक्रियागदी कहलावेगी, 
असदाचार तथा अनीति कहलावेगी, वही कूटनचीति सर्वहारा राष्ट्र के क्षेत्र मे 
प्रगतियील, क्रान्तिकारी और सुनीति कहलावेगी। राष्ट्र की नीति-अनीति के 
सम्बन्ध में हमने इसलिए विज्येवकर लिखा कि वुर्जुआ राष्ट्रो की कूटनीति की 
हम जालोचना कर जाये हें। इस सम्बन्ध में एक बात और स्मरण रखने योग्य 
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-है कि बुर्जुआ राष्ट्र कूट्नीति का व्यवहार करते हे, इसी लिए सर्वहारा राष्ट्र को 
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आत्म-रक्षार्थ उसका प्रयोग करना पडता हैँ, नहीं तो सर्वेहारा राष्ट्र को बहुत 
खुशी होती, यदि बुर्जुआ राष्ट्र अपने सब काम खुलेखजाने करने लगते, किन्तु 
यह तो झाब्दिक असगति अथवा बेल से दूध दुहना है। बुर्जआ राष्ट्र 
शोषण पर अवलरूम्बित हैं। इस शोबण का रूप यह है. कि मुट्ठी भर लोग 
करोडों का शोषण करते हे। ऐसी हारूत में वे सच बोलने की शौकीनी 
कव कर सकते हे ?* 

इन्ही बातों को दृष्टिकोण मे रखते हुए डाक्टर जूलियस एफ० हेकर ने यह 
नतीजा निकाला है कि दुनिया के मजदूरों के हितो की सेवा साम्यवाद का 
उच्चतम सु है। जो बात मेहनत करनेवालों के हितों को आगे वढाती है, वही 
अच्छी है, और जो इसमे बाधा पहुँचाती है, वह खराब हे ? ' 

५४--शोषितो के दल और सदाचार--जो वात सर्वहारा राष्ट्र के सम्बन्ध 
से कही गई वही बात सर्वहारा दलछो के सम्बन्ध मे भी कही जा सकती हैं। प्रश्न 
यह नही हैँ कि सर्वहारा दल एक नई नीति का नमूना दिखावे, और दिखाते-दिखाते 
झहीद हो जावे। प्रश्व तो यह है कि किस प्रकार बुर्जुआ दलो तथा साम्राज्य- 
वादियों से सफलतापूर्वक छोहा लिया जाय। जब हम इस सम्राम मे सफलता 
प्राप्त कर लेगे, और दुनिया समाजवाद के लिए निरापद हो जावेगी, तभी नई 
नीति का प्रदन उठेगा, उसके पहले नहीं। उसके पहले ऐसा नारा देवा आत्म- 
हत्या करने के तुल्य होगा। फिर जैसा कि राष्ट्र के सम्बन्ध में हमने बताया, 
बुर्जआ दल हर तरह की बेईमानी और भ्ूठ का इस्तेमाल करते हे, लोगो को 
सत्य कभी नही जानने देते, कही प्रत्यक्ष हस्तक्षेप के द्वारा, और कही विज्ञापन- 
दाताओ के सघ के जरिये तथा कही कानाफूसी के प्रचार-कार्य से वे छापेखानो 
का गला घोटे रहते हे । हमने यह भी देखा कि सभ्य जगत्‌ के अच्छे से अच्छे 
बुर्जआ दल किस प्रकार जिनोविफपन्न की तरह साफ जालूसाजी करते है । ऐसी 
हालत में किसी साम्राज्य-विरोबी या सर्वेहारा दक को यह कहना कि वह अपने 
विरोधियों के विरुद्ध दूध के धुले तरीकों का इस्तेमाल करे, मानो ऐसा होगा 
कि हमेशा को अपने लिए गुलामी का पट्टा लिख दे । इस द॒प्टि से देखने पर 
हमे यह अच्छी तरह ज्ञात हो जायगा कि क्यो इन्ही बेईमान और मक्‍्करर वुर्जुजा 
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दलो के सदस्यगण शोषितो को दूध के घुले तरीको का इस्तेमाल करने के लिए 
कहते हे; और उक्त सदस्यो को क्यो विश्व नागरिक, महात्मा, युगावतार आदि 
नाम से अभिहित्र करते हेँ। ये छोय खुद इन 'महात्माओं तथा चुगप्रव्तको की 
कही हुई वातो का अपने जीवन में क्रतई अनुसरण नहीं करते; किन्तु चोपितों 
की आँखों से घल मझोकलने के लिए लए एन महात्माजं का ताराफा के पुल बाघ देते 
है। यदि बुजुआ दल या साम्राज्यवादीगण दूध के घुले तरीकों का इस्तेमाल 
करे, अपने मतलब के लिए शोपितो को चाहे साम्प्रदायिक नारे पर या बौर 
किसी आधिक, सामाजिक नारे पर आपस से न लड़ावे, यदि वे स्वेच्छा से अपने 


लट-खसोट के माल को वापस देने के लिए तेयार हो जायें, वे उत्पादक 
कास करने के लए उद्यत हा जाय (जेस कि वे कभी हो नहीं सकते, एक आधच 


खज़ाने इस्तेमाल किये जायें। महात्मापन इस वात में हें कि ऐसा नारा दिया 
जाय जिससे शोषितों को ज्ञोषण पद्धति के शिकजे से छुटकारा प्राप्त करने 
की सुविधा हो, व कि इसके विपरीत | कोई भी चारा केवल ऊपरी स्वरूप के 
कारण अच्छा या बुरा चही हो सकता। जैसी परिस्थिति है समाज की शक्तियाँ 
जिस प्रकार हे, इन्ही को देखते हुए जब कोई नारा प्रगति या भक्रतिक्रिया के 
लिए अच्छा या बुरा सावित होता हैँ तभी वह अच्छा या बुरा कहा जा सकता 
है। जिस यूगप्रवतंक के नारे से शोपितों का जिस ह॒द तक कल्याण होता हैं 
वह उतना ही बड़ा यूगग्रवर्तक हैँ । इसी पहल से प्रभावित होकर रोमारोहाँ ऐसे 
चिरन्तन मूल्यों और मान्यताओं में विश्वास करनेवाले व्यक्ति भी लेनिव को 
इस युग का सबसे प्रमुख महापुरुष मानने पर सजबूर हुए। आप यदि बिलकुल 
दिगम्वर होकर सव्वेस्व त्याय का नारा दे, किन्तु समाज-पद्धति मे उससे 
कोई फ़र्क न आवे, तो वह नारा भले ही आपकी सदिच्छा का च्योतक 
हो, किन्तु उसका नैतिक मूल्य सदब्ग्धि हैं। पडित जवाहरलाल नेहरू 
नें अपनी आत्मकथा में रूस के विषय में लिखते हुए कहा हें कि वहाँ की हिसाओं 
से उन्हें बहुत कष्ट हुआ हैँ, किन्तु ऐसा लिखने के वाद ही उन्हे याद आ गई कि 
वुर्जुआ देशो मे ही हिसा की कमी कव हूँ। इस पर वे बहुत सही तौर से लिखते 


है कि विचार करने पर ज्ञात हुआ कि हिला सोवियट पद्धति में जन्तरविहित नही 


हे 


डी 
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है, किन्तु पूंजीवादी पद्ध 
तथा बुज आ-विरोबी दले 
जा सकती ह। 
५५--सर्द स्व त्याग के नारे की जॉच--भगवान्‌ बुद्ध और दास--हम यदि 
इस प्रसग मे थोडी देर के लिए सुदूर भूतबाल में लौट जाये तो विचारों के स्पप्टी- 
करण में सहायता मिलेगी। भगवान्‌ बुद्ध अपने यूग में ।एक महान्‌ क्रान्तिकारी 
हो गये हे। उन्होने यागयन्न प्रधान ब्राह्मण धर्म के विरुद्ध आवाज उठाई, इत्यादि 
इत्यादि । कुछ लोगो के अनुसार बुद्ध से बढ़कर कोई भारतीय पैदा ही नही 
हुआ। एच० जी० वेल्स ऐसे साम्राज्यवादी तथा ब्वेत जाति के वोभ में विध्वास 
रखनेवाले लेखक ने बुद्ध को इतिहास के इने-गिने आधे दर्जन महापृरुषो में 
गिनाया है। वुद्ध के त्याग में भला क्‍या सन्देह हो सकता हैं ? उन्होने सर्वस्व 
त्याग कर, भिक्षु वनकर, जहंतत्त्व प्राप्त का नारा दिया। यह सब ठीक हूँ, किन्तु 
इस सर्वस्व त्यागी को भी उस समय के वागिक सम्बन्धों में त्ञान्तिकारी तरीके 
से हस्तक्षेप करने की हिम्मत नही हुई। बात यह हूँ कि वे स्वयं उठने हुए महाजन 
वर्ग को साथ में लेकर चल रहे थे, उनकी अद्भूत सफलता का रहस्य इसी में 
हें कि उनकी विचार-धारा से आम लोगो के साथ साथ एक उदीयग्मान शासक 
वर्ग को ज्ञोर मिला। उस यूग में दास रखने का चलत था। वृद्ध को यह बहने 
की हिम्मत नही थी कि दास-प्रथा को खत्म कर दो।' उन्होंने स्व॒य दास नहीं 
रवखे, और जब लोगो ने उन्हें उपहार मे दास देना चाहा तो उन्होंने इनकार कर 
दिया, फिर भी (अब हम डाक्टर यू० एन० घोषाल से उदघृत करेगे) वे गुलाम 
के मालिकों के दासो पर हक का सम्मान करते थे। उन्होंने 
सघ में कोई भी ऐसा दास न जाये जिसको उसके प्रभु ने आजाद न जर दिया 
हो।” इसी प्रकार सभी तरह के सन्यान जाश्नम से ऐसे ऋर्जदार जा, जिसने 
अपना कर्ज नही चुकाया है, प्रवेग निपिद्र है। आसिर इन बालो से ठया जार 
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५६--सर्वहारा सदाचार में अपने वर्ग उद्देश्य को स्पष्ट स्वीकृति--हमारे 
विवेचन के अनुसार यह स्पप्ट हो गया कि बुर्जुआ तथा साम्राज्यवादी दलो के मुका- 
बिले में सर्वहारा दल किस प्रकार की कार्य-पद्धति का अवलरूम्बन कर सकता हें 
और ऐसा करना उचित होगा । हमारे निकट औचित्य का एक ही मान दण्ड है । 
वह मानदण्ड यह हूँ कि कहाँ तक एक वात प्रगति की शक्तियो को मज़बूत करती 
है, और उन्हे प्रतिक्रिया की गक्तियों के मुकाबिले मे विजयी बनाती हूँ। कहा 
जा सकता हैँ कि यह तो बहुत उच्छुद्धू लता की बात हुई। इससे तो कुछ पता 
ही नही लगेगा कि कया हेय है और क्या उपादेय है। हम दिखा चुके कि कार्य- 
क्षेत्र मे बुर्जता क्या करते हे, इसलिए वात इतनी रह गई कि इसके वावजूद जो 
हैं उसे मान लिया जाय या शुतुरमुर्ग की तरह बालू में सिर छिपाकर यह कहा 
जाय कि हम ऐसे हे और वैसे हे, और अपने मुँह मियाँ मिट्ठ बना जाय। जैसे 
सार्क्सवाद में ही राष्ट्र के सम्बन्ध मे यह स्वीकार किया गया हे कि राष्ट्र एक 
वर्ग के दमन के लिए दूसरे वर्ग की सशस्त्र और दमनकारी सस्था हे, दूसरे सिद्धान्तो 
की तरह इसमे राष्ट्र के इस दमनात्मक वर्ग चरित्र को छिपाया नही जाता, 
वैसे ही सदाचार के क्षेत्र में हम इस बात को नही छिपाते कि सदाचार हमारे 
हाथो में शोषण का अन्त करने के लिए एक हथियार के रूप में हे, और इस 
हथियार का इस्तेमाल अन्तिम रूप से देखने पर अखिल मानव जाति के कल्याणार्थ 
होने पर भी इस समय इसका इस्तेमाल शोषकवर्ग को खत्म करने के लिए 
होगा । ' हम जिस प्रकार यह मानते हे कि सर्वहारा का राष्ट्र अथवा सर्वहारा- 
वर्ग का अधिनायकत्व दमनात्मक है, और यह पहले के शोषक वर्गो या उनके 
अवशेपों का दमन करेगा, उसी प्रकार हम यह साफ साफ कहते हे कि हमारा 
सदाचार शोषणो का जल्दी अन्त कर देने के लिए है, न कि मखमल जडी कॉँच 
की आलमारी में रखकर पूजा करने के लिए। बुजुआवर्ग या उसके दल जिस 
प्रकार निर्लज्जतापूर्वक कार्यक्षेत्र मे कुछ और, तथा सिद्धान्तो मे कुछ और रखते 
है, उस प्रकार की विछासिता करने का साहस हम नही करते और न इस प्रकार 
हमे किसी ढोग की जरूरत हें। 

५७--सर्वहारा दल को प्रभाणित करना पड़ेगा कि वह सर्वहारा का दल है-- 


“:” स्वाभाविक रूप से यहाँ पर यह प्रश्न उठता हैं कि फिर तो साहब, जो भी गुट 


हर 


डरे 
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अपने को गोषित या सर्वेहारा का दल कहेगा, उसे मनमाना करने का पासपोर्ट 
मिल जायगा। इसलिए यह बता देना आवश्यक हे कि पहले तो ऐसे दल को 
यह साबित करना पडेगा कि वह सचमुच जोषितो का और सर्वहारा का दरू 
है, तभी उसे ऐसी दुहाई देने का हक होगा। यह नही कि जिनका क्सी प्रकार 
से सर्वहारावर्ग से कोई सम्बन्ध नही हे, और हे तो वह सम्बन्ध आवयविक नही 
है, और बहुत कम हें, उन्हे सर्वहारा के नाम पर कुछ कहने का अधिकार न 
होगा। फिर यह देखना पडेगा कि कहाँ तक उनकी नीति सर्वहारावर्ग के कल्याण 
में समर्थ हुई है। यदि कोई दल जो सर्वहारा दल होने का दावा करता है, ऐसी 
नीति अख्तियार करे जिसके कारण सब मिलाकर सर्वाहावरावर्ग को क्षति पहुँचे 
तो अवश्य ही यह कहना पडेगा कि वह नीति गरूत थी। इस' विषय में हम इससे 
अधिक ब्यौरे मे नही जायेंगे। जो बात सर्वहारा दल के सम्बन्ध मे कही गई, 
वही वाते सर्वहारा राष्ट्र के सम्बन्ध में भी छागू समभी जायें। 

५८--कोई भी वेयक्तिक प्रश्त वेयक्तिक नहीं--उदाहरण दो में प्रेम-- 
अब तक जो कुछ कहा गया उससे सर्वहारा सदाचार का सामूहिक रूप स्पप्ट 
हो गया, किन्तु इसके साथ यह प्रश्न उठता हैं कि बहुत से ऐसे प्रइन तथा 
समसस्‍्याएँ आ जाती हे जैसे किसी युवती के साथ हम प्रेम करे या न करे, इसको 
सही या गलत कैसे समभका जाय ? एक पुरुष किसी स्त्री से प्रेम करे या न करे, 
इसमे किसी वर्ग को क्या दिऊूचस्पी है, तथा उस प्रेम को कंसे हम सदाचार के 
इस या उस प्रकोष्ठ मे डाल दे ” भामूली तौर पर तो यह वात्त वेयक्तिक ज्ञात 
होती है, किन्तु जरा भी विचार करने पर मालूम होगा कि ऐसा प्रत्येक वैयक्तिक 
प्रशतत सामूहिक रहा है, और है । ड्यूक आफ विडसर श्रीमती सिम्पसन से भादी 
करते या न करते, इसमे राष्ट्र का कौन-सा हर्जा हुआ जाता था, किन्तु यह कार्य 
सामूहिक था, और इसे सामूहिक रूप मिला, यह तो हम इतिहास में देख चुके | 
इगलेड का सुसभ्य शासकवर्ग स्त्री-स्वाधीनता (जिसमे पुनविवाह का हक भी 
शामिल हे) की डीग मारते रहने पर भी तथा आम तौर पर विघवा विवाह 
को निषिद्ध तन मानने पर भी इस वात के लिए तैयार नही था कि कोई क्षतयोनि 
स्त्री इंगलंड की राज्ञी के आसन पर बेठे, ओर भविष्य में राजा की माता हो । 
इसलिए राजा को ड्यूक आफ विडसर बनना पड़ा। ह 
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कहा जायगा कि यह ऐसा उदाहरण हैँ जो स्वर असाध्गरण है। इसलिए 
एक साधारण उदाहरण लिया जाय। एक ब्राह्मण का लड़का किसी चमार की 
लडकी के साथ प्रेम करता है । सनातन हिन्द-समाज फौरन लाठी लेकर इन दोनो 
के पीछे पड जाता हैं। भरत वावू की छवि नामक कहानी में खूबी के साथ 
चित्रित किया गया है कि इस प्रकार के प्रेम के साथ समाज का क्या सम्बन्ध हू 
प्रेमचन्द ने अपनी श्रेप्ठतम कृति गोदान' मे दिखलाया हूँ कि मातादीन ब्राह्मण 
सिलिया चमाइन को रख लेता हूँ । इस पर समाज की जो प्रतिक्रिया होती हें, 
उसका वर्णन गोदान में किया जाता हूँ। 

इसलिए मामूली तौर पर एक पुरुष और एक स्त्री का प्रेम जितना वैयक्तिक 
ज्ञात होता हैँ, वास्तव मे उतना नहीं है। भारतीय हिन्दुओं मे तो जात-पॉँत के 
कारण इस प्रकार के वेयक्तिक प्रेमो पर वहुत असर पडता हैँ, वल्कि वे इसी 
पद्धति के द्वारा नियन्त्रित होते हे । दूसरे देशो तथा समुदायों में भी (रूस इसमें 
अपवाद हुँ) कोई पुरुष अपने सामाजिक स्तर से बाहर विवाह नही करता, यानी 
ऐसे विवाहो की सख्या बहुत कम होती है । फिर इस वैयक्तिक प्रेम मे कितनी 
ही और बाते आ जाती हे जेसे उस समाज में वहुपतित्व, बहुपत्नीत्व या एक 
पति-पत्नीत्व प्रचलित हैँ, तछाक हे या नही, स्त्री को कुछ सम्पत्ति का अधिकार 
हैं या नही, उस समाज मे वेश्यावृत्ति हें या नही, सन्‍्तान-पालून का क्या मानदण्ड 
है, इत्यादि। एक उदाहरण लिया जाय। यदि कोई पुरुष ऐसी स्त्री के प्रेम में 
पडता हे जो विवाहिता है, तो फौरन इस प्रेम की स्थिति उस प्रेम के वनिस्वत 
और हो जाती है जिसमे प्रेमपात्री कुमारी या विधवा होती। बहुपत्नीत्व के 
अधिकारयुक्त समाज में एक पुरुष कई स्त्रियों से विवाह कर सकता हूं, किन्तु 
स्‍त्री एक साथ कई विवाह नही कर सकती | इस प्रकार जितने भी उदाहरण हमे 
सूक सकते हूँ, उन सबमे समाज को दिलचस्पी है, और रही है। वुर्जुआ समाजो 
में भी विवाह सोलहो आने कभी वेयक्तिक नही रहा। आथिक स्तर की सीमा 
के अतिरिक्त विवाह-कार्यो' पर सकडो तरीके के बन्धन हमेशा रहे हे । चिकित्सा- 
विज्ञान की उन्नति तथा सार्वजनिक रूप से उसके प्रयोग में सुविधा की वृद्धि के 
साथ साथ समाज को दो स्त्री-पुरुषो के मिलन में और भी अधिक दिलचस्पी हो 
गई है। मनोरोग चिकित्सा-विज्ञान ( 757८४०फुथ्यघाण०87 ) तथा 
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अपराध-विज्ञान की उन्नति के साथ साथ इस क्षेत्र मे समाज का नियत्रण अधिका- 
विक आवश्यक होता जा रहा हूं। स्त्री-पुरुष के सम्बन्ध को अब किसी हालरत में 
केवल वेयक्तिक समभना गलत होगा। 
५९--मौलिक इलाज के साथ साथ स्थानीय इलाज भी--बुधार और 
ऋत्ति--स्त्री-पुरुष के मिलान के क्षेत्र मे रुपये का दबाव, आथिक स्तरगत सीमा 
आदि जितनी भी बाते पहले के पुरुषप्रधान वर्ग समाजों से हमे प्राप्त हुर्द हें, 
वे हमे मान्य नही हो सकती । अचर्य हो हम उनको धता कर देगे। उनके मिटाने 
का सबसे अच्छा तरीका यह हूँ कि हम उस पद्धति को ही खत्म कर दे जिसकी 
नीव पर यह विषमतापूर्ण ढाँचा खडा है। यही सबसे उत्तम उपाय हे, 'केच्तु इस 
विषय में हम यदि केवल समाजवादी समाज के आगमन तक हाथ पर हाथ रबखे 
बैठे रहे और पुरुषों तथा स्त्रियों मे जिस प्रकार के सम्बन्ध चल रहे हे उनको 
ज्यों का त्यो चलने दे तो अनुचित होगा। हमारा सदाचार हमे किसी हालत में 
अकर्मंण्य बने रहने का उपदेश नही देता। वह हमे निरन्तर सम्राम करते रहने 
के लिए उद्बुद्ध करता है। इस सम्बन्ध में हम चिकित्सा-विज्ञान से कुछ जरूरी 
सबक ले सकते हे । असली इलाज तो वही है जिससे रोग की जड को ही ख़त्म 
कर दिया जाय, किन्तु जब कोई रोग किसी दूरगत कारण से हो जाता हैँ तो 
उसके मूलगत इलाज के साथ साथ उसका स्थानीय इलाज भी करना पडता हे । 
इस दृष्टि से देखने पर यदि बुजुंआ पद्धति के रहते हुए भी वहुविवाह की जगह 
एक विवाह के कानून बनवाये जायें, या कानून न बनते पर भी एक विवाह तक 
लोगों को सीमित रहने के लिए कहा जाय, तो वह गक्ति का अपव्यय न होगा । 
मौलिक क्रान्ति के साथ साथ हमारे कार्यक्रम में छिटफुट सुधारों का भी स्थान 
हैं, इसको अस्वीकार करना माक्सवाद और छेनिनवाद के मूल-सिद्धान्त को 
अस्वीकार करना है। अवश्य ही यदि कोई व्यक्ति इन छिटपुट सुधारों तक ही 
अपने को सीमित रकखें तो वह्‌ निन्‍्दनीय है । इसी को सुधारवांदी मनोवृत्ति 
कहते हे, किन्तु यदि इत सुधारों के जरिये और इन सुधारो के दौरान मे मौलिक 
ऋत्ति की तैयारी की जाय तो वही असली ऋन्तिकारी सदाचार हूँ । इसी लिए 
इस परवर्तनकाल में भी हमारे कुछ कत्तंव्य हें । वह कर्तव्य यह हे कि जहाँ तक 
इस अवस्था में सम्भव हे, स्त्री और पुरुष की समता की चेष्टा की जाय। 
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केवल सदिच्छा से या कानून बनवा देने से ही इस समाज में, जिसमें उत्पादन 
के कार्यो मे स्त्रियों का स्थान निद्ृष्ट हैँ, स्त्रियों को पूर्ण स्वतन्त्रता मिलना सम्भव 
न होगा। फिर भी स्त्रियों को पर्दे के वाहर लाकर, शिक्षा का मौका देकर, 
समाज के उत्पादक कार्यो मे उनका उत्तरोत्तर हिस्सा बढाने की चेष्टा कर हम 
बहुत कुछ हासिल कर सकते हे । जव तक समाज की नीव बदल नही जाती, तव तक 
हमे एक हद तक ही सफलता मिलेगी, किन्तु फिर भी कुछ न कुछ फायदा होगा 
ही। इस सम्बन्ध में हमारा सबसे बडा कत्तंव्य यह होगा कि हम स्त्रियों को 
यह समभा दे कि अब तक जितने वर्ग शक्ति आस्ढ हुए हे, वे सव के सब इस 
बात की दिलचस्पी रखते थे कि स्त्रियो की मुक्ति न हो। सर्वहारावर्ग की 
लडाई ही एक ऐसी लडाई है जिसमे स्त्रियों की सम्पूर्ण मुक्ति अनिवार्य है। 
स्त्रियों को मुक्त किये बगर सर्वहारावर्ग स्वय मुक्त नही हो सकता। 
६०--बुर्जुआ राष्ट्रो के स्त्री से सम्बद्ध सदाचार की पोल--आखिर 
सत्री-पुरुप के सम्बन्ध के क्षेत्र में सर्वहारा सदाचार क्‍या है ? कुछ लोग नासमभी 
से यह समभते हे कि चूंकि हम बुर्जआ सदाचार के विरुद्ध नारा देते हें इसलिए 
हम जो चाहे सो कर सकते हे। यह कहाँ तक सही है, यह देखने के पहले हम 
यह देख ले कि वास्तव मे, बुर्जआ सनाजों में स्त्री-पुरुष-सम्बन्धी सदाचारों 
की क्‍या हालत हे । सबसे पहली वात यह हैँ कि सभयातिसश्य बुर्जुआ समाज में 
वेश्यावृत्ति एक सर्वजन-स्वीकृत राष्ट्र की ठप्पायुक्त पद्धति या सस्था के 
रूप में मौजूद है। अत्यन्त सभ्य और उच्चत राष्ट्रों में तो राष्ट्र वेश्यागामियों 
के फायदे के लिए वेश्याओ की समय समय पर जाँच करते रहते हे कि वे क्सी 
सक्रामक रोग से पीडित तो नहीं हे, और हे, तो राष्ट्र के खजाने से उनका 
जबरदस्ती इलाज होता है, और इस इलाज के बाद यह नही है कि इन वेश्याओ 
को साधारण नागरिका बनाने की चेष्टा की जाय, बल्कि उन्हे फिर वेश्यावृत्ति 
करने के लिए वापस भेजा जाता है। राष्ट्र अपने दुश्मनो, कथित अराजकवादियों 
और आतकवादियों की तलाश में जितना धन और शक्ति का व्यय करते हें, 
उसका सौवाँ अश भी इस बात में लगाते कि नई लड़कियाँ चकलो में खरीदकर 
या भगाकर न छाई जा सके, तो इसमे सन्देह नहीं कि वेश्याओ की सस्या पर 
कुछ रोक-थाम होती। अवश्य हम यह नहीं कहते कि इससे वेश्यावृत्ति खत्म 
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हो जाती, जब तक वर्तमान घोपणात्मक समाज-व्यवस्था कायम है, और जब तक 
उसमे स्त्रियों की आथिक हँसियत निम्नकोटि की हैँ था कुछ भी नहीं हूँ, तब 
तक वेच्यावृत्ति नप्ट नही हो सकती, किन्तु यहाँ तो हम यह दिखा रहे थे दि रप्ट्रो 
का इस सम्बन्ध में क्या रुख हैँ, तथा वे किस प्रकार अपनी घकित का उपयोग 
इस प्रथा के उन्मूलन के लिए नही करते । 

वेश्यावृत्ति को जारी रखने के अतिरिक्त इन वुर्जुआ राष्ट्रों मे स्त्रियों पर कुछ 
न कुछ कानूनी या व्यावहारिक अक्षमताएँ हे जिनके कारण उनके छिए स्वतस्तता- 
पूर्वक अपने लिए पति ढूँढना या प्राप्त करना असग्भव हूं। वर्दमान क्षेत्र में, जैसा 
कि वर्ना्डशा और रसल आदि ने भी कहा हे, विवाह करना स्नियों का प्ेगा #, 
अर्थात्‌ पति प्राप्त करता मानी रोटी देनेवाला प्राप्त करना हँ। अवध्य ही 
ऐसे वातावरण मे प्रेम का सुकु मार पौधा पनप नही सक्ता। आधिक दवावमरपी 
महान्‌ वृक्ष की छांह में उसका गला घुट जाता हैं, बौर या ते। उसकी जवाछ 
मृत्यु हो जाती हे या वह चोरी से जीता हँ, जिससे फिर अपनी बारी से बहुत- 
सी अन्य जटिलताएँ उत्पन्न हो जाती हू । इन बातो के होते हुए स्नियों जो बर्जणा 
समाज में भी एक हद तक जो अधिवाधिक स्वतन्त्रता मिलती गई हैं, उसछा 
कारण आधिक दजितयों की प्रवलता हें । 
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जब लडाई के कार्यो मे पुर्षों की आंषक आवश्यकता हुई तो वही 
हिटलर स्त्रियों को फिर घर से वाहर पलटा, फव्क०, ्िशतेटा 
अर्थात्‌ रसोईघधर, गिरजा और सौरिगृह से बाहर बुलाने के लिए वाध्य 
हुआ। इसलिए आश्थिक जक्तियाँ बड़े से बड़े फूहरेर से शक्तिणाली होती 
है । यह वात तो हू ही और उन्होने वुर्ज्‌आ वर्ग से भी स्त्रियों को बहुत कुछ 
दिलवा दिया, किन्तु हमारा कहना यह हें कि चिरन्तन सदाचार का नारा देने- 
वाले बुर्जुआ राष्ट्रो ने वेश्यावृत्ति या उसकी आनुसग्रिक बातों को हटाने के लिए 
अपनी तरफ से कुछ भी नही किया और जहाँ तक हो सका, चीजो को टाला। 
इसलिए उनकी सारी डीगे थोथी हे। 
६१--रूस में स्त्री स्वतन्नता एक वास्तविकता--इसके विपरीत सोवियट 
रूस को अपने पुर्वंतन झोपक राष्ट्र से उत्तराधिकार सूत्र मे जो वेब्याएँ तथा काम- 
चोर स्त्रियाँ मिली, उनको उसने धीरे धीरे सुधार कर नागरिक जीवन मे प्रतिष्ठित 
कर दिया। अवश्य इसमे दसियो वर्ष लग गये, और अभी तक अवशेप के रूप 
में इस प्रकार की कुछ स्त्रियाँ सोवियट रूस मे हो तो कोई आइचये नहीं। सव 
देशो मे समाजवाद की स्थापना के साथ-साथ तथा पूृर्वतन युगो की स्मृति के 
मिट जाने के साथ साथ समाज-शरीर का यह कोढ बिलकुल दूर हो जायगा। 
फिर कभी इसका प्रकोप न होगा। 
६२--साम्यवादी यौव सदाचार पर लेनिन--हम फिर सामूहिक बातो 
की ओर चले गये। प्रइन तो यह है कि क्या स्त्री-पुरुष सम्बन्धी वेयक्तिक जीवन 
में हमे मनमाना करने का अधिकार है ? सोवियट रूस के निन्‍दको ने सोवियट 
सदाचार के नमूने के रूप में एक किस्सा गढा है जो वहुत दिलचस्प हे। कहा 
गया है कि रूस में चूँकि सब काम सामूहिक हैँ इसलिए एक पटक वहाँ पहुँचा 
तो उसे एक फर्लाग लम्बी एक रजाई के नीचे सेकडो स्त्री पुरुषो के साथ सोने 
को मिला, और यह तजर्वा हुआ कि जो व्यक्ति इस किनारे सोता है वह रात 
भर में लुढकते पुढकते रज़ाई के उस किनारे जा पहुँचता है। यह तो स्पष्ट 
ही गप्प है, किन्तु हम आज एक स्त्री के साथ सोये और कल दूसरी के--ऐसा 
कर सकते हे ? इस प्रश्न का वल्कि लाछन का उत्तर देते हुए लेनिन ने 
अति कान्तिकारिणी क्लारा जेटकीन से जो कुछ कहा था वह यो है-- 
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हमारे यहाँ भी युवकों का बहुत वडा हिस्सा और मुझे कहना पडता है कि 
हमारे होनहार और श्रेष्ठ युवकों का भी काफी बडा हिस्सा यौन समस्याओं 
से सम्बन्धित पूंजीवादी धारणाओ और नैतिकता से सुधार करने के लिए उत्सुक 
है. युद्ध और क्रान्ति जनित परिस्थितियों के कारण पुरानी मान्यताएँ या तो 
गायब हो गई है (स्मरण रहे कि क्लारा के साथ यह बात चीत करान्ति के वाद 
१९२० में हुई थी--ले० ), या अपनी गक्ति खो बैठी है। नई मान्यताएँ धीरे धीरे 
संघर्ष के द्वारा अस्तित्व मे आ रही हे । पूरुष पुरुष के बीच और स्त्री पुरुष के 
बीच के सम्बन्धो, भावनाओं और विचारों में क्रान्ति हो रही है। व्यक्ति के 
अधिकारों और समाज के अधिकारो के बीच तथा व्यक्तियों के कत्तेव्यो 
के सम्बन्ध मे नई सीमाये निर्धारित की जा रही हें। अभी सारा मामरा 
एक अव्यवस्थित उथलूपुयल में हे। अनेकों परस्पर विरोधी प्रवृत्तियों के बीच 
उच्नति की खास दिद्या या शक्तियाँ अभी साफ तौर पर निश्चित नहीं हो पाई 
हैं। क्षय होने या बढने का यह क्रम धीमा और प्राय बहुत दुखदायी होता हे। 
विवाह परिवार और यौन सम्बन्धों के क्षेत्र में पूँणीवादी विवाह के अन्दर मनुष्य 
की तो पूर्ण स्वतत्रता, किन्तु स्त्री की गुलामी, यौन सम्बन्धो और नैतिकता से 
कुत्सित पाखड, तलाक की कठिनाइयाँ आदि की जर्जरता, सडाध और गन्‍्दगी 
सबसे विचारशीर और अच्छे लोगो के मन को एक गहरी ग्लानि से भर देती 
है। पूँजीवादी विवाह की विव्ता और पूँजीवादी भासन के परिवार सम्बन्धी 
नियम इन बुराइयों और टण्टे वखेडी को और बढावा देते हें।. जिस समय 
ग-ेतगाली साम्राज्य लडखडा रहे हो, पुराने तरीके की जासन प्रणालियों 
नप्ट हो रही हो, और जब कि एक सारा सामाजिक सयठत ही खतम हो रहा हो, 
उस समय गुलछरें उडाने की इच्छाएँ आसानी से निरकृच् हों सकती है। पूँजी- 
वादी स्त्री पुरुष के सम्बन्ध और विवाह के रूप, असन्तोपप्रद है। मजदूर ऋान्ति 
की ही तरह स्त्री पुरुष के सम्बन्ध ओर वाह में एक ऋलन्ति हो रही हें।... 
युवक और स्त्रियों वर्तमान काछीन यौन आपत्तियणे के कारण दुजी है। वे अपनी 
जवानी के पूरे जोश के साथ विद्रोह कर रहे हं। हम इसे समक सकते हे। 
युवकों को मठाधीजों के वैराग्य और गन्दी पूजीवादी नैतिकता की पवित्रता 


के उपदेश ० ७३ अधिक ऋठ गैर कुछ 52 पथ सकता अब 
के उपदेश देने से अधिक ० बार कुछ नहां हो सकता। खासकर उस उद्र 
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मे जब कि यौन भावना शारीरिक अयवय मे प्रत्यक्ष हो, उसका चिन्ता का मुस्य 
विषय बन जाना बहुत ही ग्रम्भीर हैं। यौन जीवन के प्रदनों के प्रति युवकों 
के परिवर्तित रूप अवश्य ही एक सिद्धान्त पर आधारित हे। बहुत |से छोग 
अपने इस रूप को क्रान्तिकारी और साम्यवादी कहते हँ। और वे ईमानदारी 
से विश्वास करते हे कि यह ऐसा ही है। यह वात्त हम बूढो को प्रभावित 
नही करती। यद्यपि में एक नीरस बूढा हूँ, फिर भी मुझे युवको और कभी 
कभी तो बूढो की यह नई यौन जिन्दगी सर्वेथा पूँजीवादी और पूँजीवादी वेश्या- 
लयों का प्रसार ही मालूम पडती है। 

६३--पानी के गिलास वाले सिद्धान्त की जॉच---साम्यवादियों का जिस 
प्रेम स्वातत्य से मतलूब होता है, उसके साथ इसकी तिलूमात्र भी समानता नही 
है। तुमने वह प्रसिद्ध सिद्धान्त तो सुना हो होगा कि साम्यवादी समाज में 
काम वासनाओं और प्रेम की तृप्ति ग्रिलास से पानी पीने की तरह सरलकू और 
महत्त्वहीन होगी। इस पानी के गिलासवाले सिद्धान्त ने हमारे युवकों को बौरा 
कर दिया है। बहुतेरे जवान छोकडे छोकडियो के लिए यह सिद्धान्त घातक 
सावित हुआ। उसके भक्‍त कहते हे कि वे माक्संवादी हे। धन्य हे वह माक्से- 
वादी जो विचारधारा सम्बन्धी तमाम घटताओ और परिवर्तंनों को अविलम्ब 
और सीधे सीधे समाज के आथिक आधार से सम्बन्धित कर देता है। किन्तु बात 
इतनी आसान नही हैँ। एक पुरुष फ्रेडिक एग्रेल्स था, जिसने ,बहुत समय पहले 
ऐतिहासिक भौतिकवाद के सम्बन्ध में यह बतलाथा था कि सस्वन्ध इतने सीधे 
सीधे नही होते। 

“इस पात्ती के गिलास वाले सिद्धान्त को में बिलकुल मा्क्स-विरोधी समभता 
हूँ । वह असामाजिक भी हैं । यौन जीवन मे साधारण स्वभाव ही नही, सास्कृतिक 
विशेषताएँ भी, चाहे वे उच्च प्रकार की हो या निम्न प्रकार की, विचारणीय 
है। एगेल्स ने अपनी पुस्तक 'परिवार की उत्पत्ति! में दिखलाया हूँ कि व्यापक 
यौन प्रेरणा का वैथक्तिक प्रेम के रूप मे विकसित और परिप्कृत होना क्तिना 
महत्त्वपूर्ण हें। स्त्री पुरप के आपसी यौन सम्बन्ध विवारणा से परे सिर्फ सामा- 

-जिक अर्थ, नीति और दैहिक आवश्यक्ता के बीच शक्तियो का प्रदर्शन भर नहीं 
प्यास जरूर बुकानी चाहिए, लेकिन क्या एक स्वस्थ आदमी स्वाभाविक 
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परिस्थितियों मे नाली मे पडकर गेंदले पानी से या बहुत से लोगों के ओठो से 
जूठे और गदे गिलास से प्यास बुकायेगा ? इसका सबसे महत्त्वपूर्ण पहलू सामा- 
जिक हूँ। पानी पीने का मासला तो वेयक्तिक है, किन्तु प्रेम मे दो जीवो का 
और नये पैदा होने वाले एक तीसरे जीव का सम्बन्ध है। इसलिए इसका एक 
विशेष सामाजिक महत्त्व हैं, और उसमे समाज के प्रति उत्तरदायित्व है। 
एक साम्यवादी के नाते पानी के ग्रिलासवाले सिद्धान्त से मेरी जरा भी 
सहानुभूति नही है, यद्यपि उसे प्रेम की परितुप्टि' का बहुत ही छोभनीय नाम 
दिया गया है। किसी भी दणा में यह प्रेम स्वाततन्य न तो नया ही है, और 
न साम्यवाद के अनुरुष ही। तुम्हे याद होगा कि पिछली जताब्दी के मध्य में 
इस सिद्धान्त का 'हृदय की मुक्ति” नाम से रोमान्टिक साहित्य के अन्दर काफी 
प्रचार किया गया था। अपनी पूँजीवादी दुनिया में हृदय की जगह वह शरीर 
की मुक्ति बन गया। उन दिनो यह उपदेश आज से अधिक विद्वत्तापूर्ण था। 
व्यवहार के बारे मे में नही कह सकता। अपनी आलोचना के द्वारा मेरा मन्शा 
वैरूय का उपदेश देना नहीं है। साम्यवाद वेराग्य नहीं छावेगा, वह लायेगा 
जीवन का आनन्द और जीवन की स्फूर्ति। सन्तुप्ट काम जीवन उसमे भी सहा- 
यक होगा। इसके विपरीत यौत मामछो में आज की यह विस्तृत धीगाधीगी 
मेरे ख्याल से जीवन को कोई आनन्द और स्फृर्ति प्रदान नही करती, वल्कि उसे 
क्षीण करती है। कान्ति के युग में यह वहुत ही बुरा है। न वैराग्रियो 
की, न छेलो की और न जर्मनी के पठित मूर्खो के मार्ग की जरूरत हैं।”* 
६४--साम्यवादी समाज सें भ्रमर वृत्ति के लिए स्थान नहीं--स्त्री पुरुष 
के सम्बन्धों पर वुर्जुआ समाज पद्धति में जो रोके है, उनके दूरीकरण का अर्थ 
यह कदापि नही हूँ कि यौन जीवन में भ्रमरवृत्ति का अवरूम्बन किया जाय। 
यह सच है कि वैयक्तिक प्रेम आदिम साम्यवादी ससराज में नहीं था, वाद को 
ही चलकर इसकी उत्पत्ति हुई, किन्तु इसका अर्थ यह नहीं ह. कि अब जो 
उच्चतर समाजवादी रुमाज होगा, उसमे फिर से हम पुमिश्रण के युग में चले 
जायेंगे, और ग्यक्तिक प्रेम विलकूल लुप्त हो जावेगा, । इसके विपरीत ऐसा समभने 


जजतल - 
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का कारण हूँ कि अब सबसे पहले समाजवादी समाज मे ही सही भानों मे प्रेम 
का उदय होगा, क्योकि इसी समाज मे प्रेम आथिक दवावों से मुक्त होकर अपनी 
महिमामय छटा में प्रकट होगा। पानी के गिलासवाला सिद्धान्त या अ्रमर- 
वृत्ति के साथ साम्यवाद का कोई सम्वन्ध नही है। इस प्रकार का सिद्धान्त 
और आचरण द्वासशील सामन्तवादी पर न्ञासशील पूँजीवादीवर्ग को ही भोभा 
देता है। सच तो यह हैँ कि मुताह के रूप में भ्रमरवृत्ति को धामिक स्वीकृति 
भी प्राप्त रही। यह केवल जियो की विशेषता नही, सभी धर्मों में किसी न 
किसी रूप मे, किसी न किसी सम्प्रदाय में, जैसे हिन्दुओ में बेष्णव सम्प्रदायों में 
कठी बदल के रूप में अमरवृत्ति को प्रोत्साहन प्राप्त था। अवश्य इस प्रकार के 
विवाहों में प्रचलित समाज पद्धति के विस्द्ध विद्रोह का उपादान भी था, इसकी 
ढेम यहाँ पर आलोचना नही करेगे। 
यदि स्त्री पुरुष के सम्बन्ध मे केवल प्यास वुभाने की बात होती तो और 
वात थी, किन्तु उसके साथ भविष्य की सन्‍्तानो का भाग्य विजडित है, इसे हमे सर्वंदा 
स्मरण रखना पडेगा। जनसख्या से राष्ट्र का वहुत भारी सम्बन्ध है, इसे भी 
स्मरण रखता पडेगा। इसके अतिरिक्त समाजवादी राष्ट्र या उसके अभाव में 
सम्रामशील सर्वहारा का दल यह चाहेगा कि उसका प्रत्येक व्यक्ति अधिक 
से अधिक जिम्मेदार हो और अमरखवृत्ति तो मानो जिम्मेदारी के विछकुल विपरीत 
है। ऐसी हालत में भ्रमरवृत्ति किसी भी प्रकार वाऊ्छनीय नही हो सकती । स्त्री 
उप के सम्बन्ध हो जाने के वाद यह समस्या भी आती है कि नागरिक वृद्धि की 
जाय या नहीं। इस प्रइन का निर्णय सर्वहारा राष्ट्र की आगामी जरूरत को 
देखते हुए करेगा, और करना चाहिए। तदनुसार कब जन्म नियत्रण किया जाय, 
और कब उस पर रोक लगाई जाय, यह राष्ट्र का कार्य हैं। साम्यवादी सदा- 
चार का स्त्री-पुरुष के सम्बन्ध के विषय में एक ही मौलिक तकाजा हैं। वह 
हैं स्त्री-पुरुष मे आधिक समता । किन्तु ऐसा कर देने के बाद अर्थात्‌ प्रेम सम्बन्ध 
को पूर्णरूप से आथिक दबाव से मुक्त कर देने के बाद राष्ट्र का दायरा आ 
जाता हैँ कि वह सब नागरिको की दृष्टि से तछाक अधिक होने दे या कम, 
- नियत्रण होते दे या नही, इत्यादि। समाज कोई बहुत सरलू ससस्‍्वथा नही 
* लए स्वाभाविक रूप से इस सम्बन्ध मे क्‍या उचित होगा और क्या अनु- 


सदाचार प्एर 


चित, यह भी बहुत जटिल हो जाता है। हम यहाँ पर केवछ आधारभूत बातो 
पर हो विचार कर सकते हुं। 


६०५--वर्गहीत समाज में वर्ग सदाचार--अब प्रदन यह उठता है कि अन्तिम 
रूप मे (यो ते। अन्तिम कोई रूप ही नही है ) अर्थात्‌ साम्यवादी समाज॑ के उच्च- 
तर सोपान में या यो कहिए कि वर्गहीन समाज मे स्त्री-पुरुष के सम्बन्ध में 
वेयक्तिक प्रेध का कोई स्थान होगा या नही। इसका उत्तर हाँ या नही मे देना 
कठिन हें, क्योंकि जिस मानी में अब भी विवाह के लिए--वह चाहे रजिस्ट्री से 
ही हो--सामाजिक ठप्पे की जरूरत है, उसकी आगे चलकर कोई आवश्यकता 
रहेगी, ऐसा नहीं मालूम होता। उस समय लोगो का मनोविज्ञान जैसा होगा, 
उसमे यह ठप्पा कदाचित्‌ अनावश्यक हो जाय। यहाँ पर फिर एक बार हम 
सावधान कर दे कि इस बहाने इस समय विचार विभ्रम पैदा करना गलत होगा। 
फिर यह स्मरण रहे कि वर्गहीव समाज में ही जो सामाजिक ठप्पाहीन प्रेम 
(ऐसा अनुमान किया जा सकता हूँ कि वह दीघकालीन और बहुत सम्भव 
हैं, आजीवन प्रेम हो) होगा, वह भ्रमर वृत्ति से कही दूर होगा, वल्कि उसके 
बिलकुल विपरीत हूँ। जैसा कि लेनिन ने स्पप्ट कर दिया , इस बात की कोई 
जरूरत नही है कि बैराग्य का नारा दिया जाय, विच्तु साथ ही छैलेपन से भी 
बचना होगा। आगे जब किसी तरह के संग्राम की आवश्यकता नही रहेगी, 
उस समय क्या धारणा होगी कहा नही जा सकता, किन्तु रूस के समाजवादी 
नेता गण प्रयोगात्मक रूप से इस नतीजे पर पहुँचे कि उन्हे अभी ऐसे नागरिक 
उत्पन्न करना हैँ, जो सग्राम के लिए उपयुक्त हो। इसलिए उन्होने प्रयोग के 
लिए किशोर किशोरियो की सहशिक्षा बन्द कर दी, बच्चे-वच्चियाँ साथ पढ 
सकती हे। उधर युवक युवती भी साथ पढ सकते हे, किन्तु बीच. में किमयोर- 
किशोरियोँ मे सहशिक्षा वच्द कर दी गई। यह एक प्रयोगमात्र है, सम्भव है 
इसका परिणाम इच्छा के अनुरूप हो। सम्भव है न हो। सम्भव हैँ, इसे बदल 
देना पडे। सम्भव है, यह स्थायी हो जाय। जो हो, जब तक स्त्री और पुरुष 
की आथिक समानता को कायम रखते हुए समाजवादी राष्ट्र चलता हैँ, तठ 
तक वह एक सीमा से लेकर दूसरी सीमा तक सब प्रयोग करने में स्वतत्र हूँ। 
प्रयोग गछूत साबित होने पर उसे दूसरा प्रयोग करना चाहिए। 


'५१० ऐतिहासिक भौतिकवाद 


६६--साम्यवादी सदाचार उच्छुखलता का परवाना नहीं देता--सक्षेप में 
यही वह आधार हूँ जिस पर हम अपने वेयक्तित जीवन को सगठित कर सकते 
हे। बहुत सी बाते बुर्जुआ पद्धति मे नही हो सकती हे, किन्तु कुछ हो भी सकती 
हैं। जिस कारण चोरी करना एक समाजवादी के लिए बुरा हे, उसी कारण 
उसके लिए भ्रमरवृत्ति से लेकर बिना टिकट रेल में सफर करना अनुचित हूँ । 
हाँ, यदि सर्वहारा वर्ग के सग्राम को सफल करने के लिए, और उसकी वर्ग-एकता 
को बढाने के लिए किसी समय इसके विरुद्ध आचरण करना पडे तो वह गुण 
गतरूप से दूसरी बात हो जायगी। एक समाजवादी को निरन्तर इस वात की 
जाँच करनी पडेगी कि कव एक विशेष काम को करना यान करना उसके वागिक 
ठोसपन के लिए---उसके संग्राम को विजयप्रद क़रने के लिए जरूरी है, और 
कब नहीं। यदि किसी ने सम्पूर्णर्प से अपनी वैयक्तिक सकीर्ण स्वार्थसिद्धि के 
लिए कोई सदिग्ध आचरण किया, तो वह उस चोर के तुल्य होगा जो अपने 
को धोखा देता है कि वह॒पूंजीपति को लूट रहा है। इसी दृष्टिकोण को 
सामने रखकर सत्यासत्य का निर्णय करना पडेगा। 

६७--सत्य और सदाचार अगले कदमो को उद्भासित करते हे--सुप्रसिद्ध 
वेज्ञानिक एच-लेवी ने सत्य क्या हे, इसका उत्तर देते हुए बहुत ही सुन्दर शब्दो 
में कहा हें-- 

सत्य क्या है ? हम तो यह कहेगे कि किसी खास सुहते में सत्य मनुष्य के 
तजुर्बों का योगफल हे। सत्य एक ऐसा दीपक हे जो मनुष्य के आगे के चन्द 
कदमो को उद्भासित करता है। ज्योही एक बृहत्तर सत्य आ जाता हैं, त्योही 
पहले का सत्य पुराना हो जाता है । सत्य एक हथियार हूँ जो मानवीय उद्देश्य 
के निर्माण तथा का्यंशील करने के लिए काम मे आता हैँ। ज्यों ज्यों यह उद्देश्य 
स्पष्टतर होता जाता है, और प्राकृतिक प्रक्रिया को मनुष्य अधिकाधिक सहीरूप 
में पढने में समर्थ होता है, त्णो त्यो सत्य का हथियार और भी तेज साथ 
ही अधिक परिणामदायक होता जाता है ।!* सदाचार भी इसी प्रकार मनुष्य 
के विकास के मार्ग को उद्भासित करनेवाला एक हथियार मात्र हे। जब तक 

समाज है, तब तक वह वर्गो के दायरे के अन्दर प्रगतिशीलूता के नियम के 
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वहुं वैज्ञानिक तथ्य मालूम होने पर भी उसका आधार निरीक्षित तथ्यो पर 
तही है क्योकि वे ऐसी घटनाओं पर आलोचना करते हे जो ऐसे समय 
मे घटित हुई कि उनका निरीक्षण नही हो सकता था। वे अपने दिमाग तथा 
अपनी बौद्धिक आवश्यकताओं को एक स्थितिशील चित्र के रप में लेते हँ यानी 
जैसे वे जीव-वेज्ञानिक तथा सामाजिक तरीके से उद्भूत हुए हें वैसे लेते हे। 
फिर वे यह कहते हे कि ऐसा अवश्य होगा”। इस प्रकार वे विलकुल मानसिक 
डान भरने के दोपी हे, और सो भी ऐसे विपय पर जो विलकुल सम्भव पादा- 
थिक समर्थन प्राप्त करने के बाहर है। यह पूर्णरूप से एक अवेज्ञानिक भविष्य- 
वाणी है जिसकी प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष किसी भी प्रकार से परीक्षा नही हो सकती ।*£ 
७०--एन्ट्रापी पर डाक्टर वेविक--इस सम्बन्ध से डोक्टर वर्न॑हार्ड वेविक 

ने जो कुछ लिखा हैँ, वह भी बहुत प्रासगिक हँ इसलिए उसे यहाँ उद्धृत करना 
आवश्यक है। उनका सबसे वडा कहना यह हैँ कि यह 009 या ताप- 
क्षणवाला नियम केवल सान्‍्त, पृथक्‌ पद्धतियो (87706 480]40606 5ए४/९778) 
पर लागू है। “इसलिए इसे विश्व पर लागू न करना ही अच्छा होगा, क्योकि 
इस धारणा के अधीन विश्व को नही छाया जा सकता। इसके अतिरिक्त दूसरी 
आपत्ति इस नियम को इस रूप में मान लेने में है, क्योकि यदि यह माना भी 
जाय कि सापेक्षवाद के सिद्धान्त के अर्थ मे हमारा विश्व देश मे सान्‍त ( £7708 
7 9280८ ) भी है तो भी इस नियम से इस उपसहार पर पहुँचने की 
कोई ताकिक आवश्यकता नहीं हैं कि यह विश्व प्रक्रिया समय मे सानन्‍्त 
([77706 ॥0 ६776) है, ऐसा मानने के लिए इसके अतिरिक्त और भी बाते मान 
लेनी पडेगी। एन्ट्रापो के नियम की अन्तर्गत वस्तु इतने ही कथन से समाप्त 
हो जाती है कि एक सान्‍्त पद्धति की मुक्त गक्ति ( ४6 शाढा8ए 06% 
£70८ 5ए8/८7 ) धारावाहिक रूप से घटती जाती हे। किन्तु इसमे 
इस विषय पर कुछ भी नही कहा जाता कि किस अनुपात से यह क्षय होता 
है । यह उपसहार कि एक परिणाम जो बराबर घट रहा है, निश्चित (चाहे बहुत 
दी्घ ही) समय के बाद शून्य के अक पर पहुँच जायगा, उन छोगो की आम 
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गलतियो में से एक हे जिनको उच्चगणित की शिक्षा नहीं मिली है। फिर भी 
यह गलती बहुत बडी गलती हू ।/* आगे चलकर लेवी की तरह डाक्टर वेविक 
इस सिलसिले में यह भी कहते हू कि एन्ट्रापी के नियम के विरुद्ध सबसे महत्त्व- 
पूर्ण आपत्ति यह हूँ कि अब तक हम यह जानते रहे ह कि यह नियम आम 
तरीके से लागू हे और प्रकृति की सब प्रक्रियाओं और पद्धतियो तक इसकी 
दौड है । किन्तु क्या यह बात सही है ” डाक्टर वेविक बडी छानवीन तथा वैज्ञानिक 
तक-वितर्क के बाद कहते है कि ऐसा नही माना जा सकता कि हर क्षेत्र के लिए 
यह सही होगा ही, क्योकि कुछ सीमित क्षेत्रों में ही इसको लागू होते देखा गया 
है।* एन्ट्रापी के विरुढ्ल आयुरवाख ने ( <प्रथातटा। ) एकट्रायी 

( 30057 ) का सिद्धान्त पेश किया हैं, किन्तु डाक्टर वेवबिक का 
कहना है कि यह सिद्धान्त कुछ नहीं माल्म होता। फिर भी वे कहते ह कि 
एन्ट्रापी के नियम का निराकरण करने की जो आजा हूँ वही बहुत कुछ हूं। 
विज्ञान की वर्तमान उन्नति ने निराकरण की इस आज्ञा के मार्ग को विलकु 
बन्द नही किया है। इसलिए यह उचित न होगा कि सर जेम्स जिन्‍स की तरह 
एन्ट्रापी के नियम को एक विश्वव्यापी नियम मानकर उस पर कोई दाशेनिक 

निष्कर्ष निकाले जायेँ।* 

७१--जगत्‌ के विनष्ट होने की धारणा निर्मूऊू--अभी हाल में तास ने एक 

खबर प्रकाशित की हँ जिससे 'यह अनुमान करने की गुंजाइश हो रही हैँ कि 

जैसे जगत्‌ एक तरफ विनाश की ओर जा रहा हैं, वसे दूसरी तरफ उसमे पुन - 

सृजन भी हो रहा हैँ । तारे यदि बुभते जा रहे हे तो दूसरी तरफ पुराने वु भत्ते 

हुए तारे पुन प्रज्वलित हो रहे हैं। अध्यापक पी० परोनेगो का कहना हूं “१९४५ 

की २८ अगस्त' को' स्वीडिय वैज्ञानिक टाम ने 80एा।७ नामक नक्षत्रमदल में 

एक नये तारे का आविप्कार किया ।” अन्य तरीके से इस नये नक्षत्र के अस्तित्व 

का वैज्ञानिक अनुमोदन हुआ, यहाँ तक कि उसका फोटो ले लिया गया। “यह 

नया नक्षत्र ००७८ या नवीन नक्षत्रों में से है, जिनकी सस्या १५० तक पहुँच 

चुकी है। इस सम्बन्ध में यह बता दिया जाय कि नवीन नक्षत्र चब्द गुमराह 
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करता हैं । कभी, लॉय यह अवश्य समभते थे कि नवीन नक्षत्र नही वल्कि पहले 
से मौजूद कंमजीर नक्षत्र अयनी क्षीयमाव अवस्था से एकाएक प्रज्वलित हो उठते 


हे! साल में कोई तीस नक्षत्रों के इस प्रकार एकाएक प्रज्वलित हो उठने 
का अनुमान किया गया हैं, किन्तु इनमे से कुछ ही वैज्ञानिकों की नज़र में आते 
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है। 596८८०४व निरीक्षणो से ज्ञात हुआ है कि इन नक्षत्रों के प्रज्वलित होने 
की प्रक्रिया यह हैँ कि वह नक्षत्र सेकडो गुना परिवा्ति हो जाता हैं, तथा उसकी 


क्यू 


सक्षत्र अपना सर्वेश्रेष्ठ आकार तथा उज्ज्वलता प्राप्त कर लेता है, उस समय 
उसके घरातल से एक पतला गैसमय नेवुला अलग हो जाता हूँँ। यह वाहर की 
तरफ फैलता है, फिर धीरे-धीरे आकाञण में विखर जाता है, और स्वय वह चक्षत्र 
भी फिर आकार और उज्ज्वलता मे घटता जाता हँ। फिर वह कथित ऐे7।ा2 
तेक्त४ श्रेणी का हो जाता है । यह प्रक्रिया कई सालो में पूरी होती है ।" 
कुछ ज्योतिषी-वेज्ञानिक यह समभते थे कि जञाबद हमारे सूर्य का भी यही 
हाल हो। पन्द्रह साल पहले तक लोग यही समम्तते रहे। पर इस महावुद्ध के 
ऐन पहले कुकाकिन तथा पैरोनेगो ने दिखाया (कि सूर्य को इस प्रकार का कोई भय 
नही है । इंच लोगो ने यह दिखलछाया कि यह जो ब्वेतवामन' किस्म के नक्षत्र 
है, ये औसतन तीन हज़ार साल मे प्रज्ज्वलति होकर नये नक्षत्रों के रूप में 
दृष्टिगोचर होते है । इससे यह अनुमान किया गया हूँ कि घटने, विखरने की एक 
सीमा के बाद प्रतिक्रिया की प्रक्रिया, जिसे 972८6४४ टाशा) 0 #६४८४०7 
कहते हे, गुरू होती हू । पैरोनेगो का कहना हे कि इसमें कोई रहस्यवादी आछ्चय्य 
की आवश्यकता नही है । “इस प्रकार की प्रक्रिया का एक उदाहरण हम ऐटम 
के विखरने ( ४60फराट ताञ्ञाआ८छ:%7०7 ) में पाते हे। इससे एक हद 
के बाद ऐंटम की आशभ्यन्तरिक शवित का प्रकाग [शशां0) एस ाए/३- 
शा07८ ८८०४४ए ) होता है। इसी प्रक्रिया से नवीन नक्षत्र प्रज्वलित होकर 
सामने आता होगा। 
इससे अनुमान करने का साहस होंता है कि विश्व के भविष्य के लिए किसी 
काल्पनिक ईश्वर की आवश्यकता नही हे । ऐटम की शक्ति ही विश्व के सृजन- 
सारण में समर्थ है, और ऐटम की शक्ति भौतिक हैं। कुछ लोग ऐंटम के वस से 


श्य 


सठाचार 
नें घवडाये ज्ञात होते हैं गे विनान के विरेट बा जोर विज 
तने घवडाये ज्ञात होते हैँ कि अब तो विज्ञान के विरुद्ध व छोर किसी हा 
। यह एक नये ढंग की विद्या बत्रुता ( 095टएथगधटॉवीए ) मात्र 
। ऐटम का प्रयोग न मालूम किस-किस प्रकार हो सकेगा, ये छोग उसे भुला 
देते हे। जिस काम के करने में अब तक एक दिन लगता था, अब यायद एक 


औ, 


मिनट में हो सके। फसल को इच्छानुसार उत्पन्न करना, पकाना सब ऐंटम की 
शवित से सम्भव होगा। 

इसको यदि जाने दिया जाय तो भी इसी ऐेटम वम के साथ जो अन्य 
आविप्कार इस युग में हुए, उन्हे हम कंसे भूल सकते हे। जे० टी० बर्नाल ने 
अभी मन की सीमाभूमि' नामक एक छेस में लिखा हैँ ऐटम वम की तनह 
सनसनी खेज न होने पर भी उतने ही महत्त्वपूर्ण ऐसे कई सौ आविप्फार इस 


जा 


बीच हुए हे जिन्हे मनुष्य के कत्याण के लिए इस्तेमाल करना सम्भव होगा। 


च्ज 
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चैे 


वह है पेनिसिलिन । ऐटम वम में जितने छोग मरे है या मर साते हैं, उनसे 
कही अधिक मनुष्यों को पेनसिलिन जीवनदान कर उका हैँ। उसी प्रत्वर की 
एक दूसरी योजना प्रोटीन के गठन के सम्बन्ध में हैं। उस सहान्‌ बोजना का 
सम्बन्ध कृषि, साध तथा व्याधिनिवारण से ह। उसके साथ नई और प्रयोगनीय 
जीवसूष्टि के लिए जनन-विज्ञान का भी समाधान हो जाता है। उसे झतिरिग्स 
इसी से देहतत््व और मनस्तत्त्वों की विराट समस्यालों के समायान सम्बद्ध 7 ।! 
फिर यह निरागा क्यों ? जो दोप समास-पद्धति झा हूँ, उसे विज्ञान सथः बंगागाशो 


के मत्ये मढने की कुचचेप्टा क्यों ? 


हि 


५ 
६ 
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विचित्रकज्ञाओ' तथा दिलूचरिपयो का प्रतिफलन करते हें। ये प्रतीक किसी भी विन्दु- 
परे हर्मारेःसाथ वास्तविकता का सम्बन्ध स्थापित नहीं करते, क्योंकि वे वास्त- 
विकर्ती के कोई हिस्से हैं ही नही। इस कारण अध्यापक का कहना हूँ कि पदार्थ- 
विज्ञान की दुनिया प्रतोको की दुनिया मात्र हैं ।* सर जेम्स जिन्स भी बडे जोरों 
के साथ कहते हू कि पदार्थ विज्ञान हमे भौतिक वस्तुओं की यथायथ प्रकृति के 
सम्वन्ध में नही बल्कि उनके सृक्ष्मीकरणों (3050720607) के सम्बन्ध मे खबर 
देते ह। ईयर एक सूक्ष्मीकरण है। ईथर की तरगे सूक्ष्मीकरण हे और वे तरगे 
जो एलेक्ट्रन को बनाते हे, इसी सृक्ष्मीकरण के गुण को और भी जोरदार बनाया 
करती हे।* 

७३--अनिशचयता का सिद्धान्त अध्यात्मवाद के लिए सहायक नहीं--- 
आजकल के बडे पूँजीवादी वेज्ानिकों के कथन को हम सक्षेप में दे चुके। दी 
गई बातो से स्पप्ट हे कि किस प्रकार वैज्ञानिक बातो से धर्म को तथा अध्यात्म- 
वाद को जोर पहुँचाने की कोशिश की गई है । इनमें से जो प्रमुख बात अनि- 
इचयता का सिद्धान्त हैं उसकी हम आइनस्टाइन के छब्दों में आलोचना कर 
चुके। बात यह हे कि धर्मवादियों को तो कही से घुसने का एक छोटा सा छिद्र 
भर चाहिए। वस, वे जानते हे कि केसे उँगली से पहुँचा पकडा जाता है, आइन- 
स्टाइन ने जो कुछ कहा है वह तो पेश किया ही जा चुका हे। किन्तु इसके 
अतिरिक्त यह पूछा जा सकता है,कि यदि प्रकृति मे निथम का राज्य नहीं हे 
तो उससे अध्यात्मवाद को सहायता कैसे मिलती हैं। जहों तक हमने समा हें, 
ईंदइवरवाद को अराजकवाद के रूप में पेश करने की इच्छा किसी ईश्वरवादी की 
नही। सच तो यह हे कि अनिश्चयवाद से भौतिकवाद को ठेस' पहुँचती हे किन्तु 
साथ ही उसकी जगह पर अध्यात्मवाद का भण्डा गडने का भी कोई अवकाश 
नही रहता। अनिश्चयवाद का अर्थ सन्देहवाद हे और सन्देहवाद चाहे भौतिक- 
वाद के लिए घातक हो, किन्तु अध्यात्मवाद का भी पोषक नही हेँ। यदि कार्य- 
कारण अन्तिमरूप मे नही है तो उससे तो सभी तरह के ज्ञान को तथा निश्चय 
को जक पहुँचता हे न कि केवल भौतिकवाद को। इस सम्बन्ध मे सुप्रसिद्ध लेवी 
ने जिस दृष्टिकोण को पेश किया है वह जितना ही मौलिक हूँ उतना ही ध्यान 
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योग्य हे। छेवी का कहना है कि एलेक्ट्रन एक 5080८॥ ८४४ए यानी 
ऐसा अस्तित्व है जो एक समूह के ऑकडेगत नियम के रूप मे अपने को अभि- 
व्यक्त करता है। ऐसी हालत में यदि एक सतह से दूसरी सतह पर जाने 
(माक्संवादी भाषा में उससे गुणगत परिवर्तत होने) पर यदि उसमे व्यवहार 
का प्रार्थथ्य आ गया तो उसमें आइचयें क्या है। एक सतह पर एलेक्ट्रन पर- 
माण (४40८८४) की चारित्रिक विशेषता का प्रदर्शन करता हैँ तो इससे 
कार्यकारण या सारी प्रकृति मे नियमानुवर्तिता भग नहीं होती। “केवल 
वे ही जो यह समभ बैठे हे कि दोनो हालतो में एलेक्ट्रन एक ही हूँ तथाः 
उनके गुण अपरिवर्तित है, अपने को कठिनाई मे पायेगे, किन्तु ऐसा कर वे अपने 
दृष्टिकोण में आन्तरिक असगति का ही परिचय देगे” * 

७४--भूत की बदली हुई धारणा और भोतिकवाद---अब हम यह देखेगे कि 
कहाँ तक भूत की बदली हुई धारणा से भौतिकवाद को नुकसान पहुँचा हैँ। सबसे 
पहले हम जिन्सत के 707+0]ए या क्षयवाले सिद्धान्त को लेगे। चूंकि विश्वक्रम 
एक ठडक की लौ की तरफ जा रहा हूँ इसलिए उसे एक ख्रष्टठा की जरूरत पडेगी 
जो घडी मे चाभी खतम होने पर फिर उसमे चाभी भर देगा। सर जिन्‍स तो 
बढते बढते यहाँ तक बढ गये कि विश्व को एक गणितिक विचारकारी के दिमाग 
का विचार मानते हे । विष्व के स्रष्ठा को एक महान्‌ गणितज्ञ के रूप में कल्पित 
करते का श्रेय जेम्स जिन्स के कोई तीन सौ वर्ष पहले उत्पन्न केपलर को दिया 
जाना चाहिए।* यह बात समभने की जरूरत नही कि चूंकि जिन्स बहुत बडे 
वैज्ञानिक हे इसलिए उनकी दार्शनिक उडाने बहुत वैज्ञानिक होंगी। सच तो 
यह हूँ कि वे कहाँ से क्या तर्क निकालते हे, सव सीढी दर सीटी समझ में नहीं 
आता। सी० एम० जोड की तरह अभौतिकवादी ने भी लिखा है कि जिन्स 
और एडिगटन की दार्शनिक उडाने सचमुच उनके वैज्ञानिक ग्रन्थों के मुकाविले 
में निम्नकोटि की हे शौर अच्छे दाशेनिकों ने उनकी वातों की धज्जियाँ उडा 
दी हे इसलिए हमें भयभीत होने की ज़रूरत नही । फिर क्षय के विपय में 
जिन्स का जो मत है उसका अध्यापक मिलकन जैसे विश्वविख्यात वैज्ञानिक ने, 
विज्ञान के आधार पर, विरोध किया है । अध्यापक मिलकन ने कास्मिक किरणों 
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मिल 
ही (६४६६० ) का कारण बताते हुए कहा हे कि एक तरफ निर्माण की प्रक्रिया 
'नीजारी है जैसे दूसरी तरफ ध्वस की प्रक्रिया चल रही है। सर जेम्स जिन्स 
इसको नहीं मानते। यह हमारे बताने का नहीं हैँ कि इनमे से कौन सही है 
और कौन गलरूत किन्तु इससे यह गुजाइश अवध्य हो जाती हूँ कि हम जिन्स 
को निर्श्रान्त न समभझे। विश्व की दूसरी प्रक्रिवओ को देखकर यह उचित जान 
पडता हैँ कि अध्यापक मिलकन का बताया हुआ सिद्धान्त सम्भवत सही हो। 
फिर आगे और आविष्कार से सम्भव है इस विपय पर और प्रकाश पडे। 
७५--भूत की नई धारणा पर वर्टेन्ड रसेल--एफ० छागे ने भौतिकवाद 
को गलत साबित करने का स्पप्ट उद्देश्य लेकर भौतिकवाद का एक प्रकाण्ड 
इतिहास ही लिख डाला। मूल पुस्तक जर्मन भाषा में हैं। उसके अँगरेजी अनु- 
वाद की भूमिका लिखते हुए वर्टेन्ड रसेल ने लिखा है 'सापेक्षवाद के सिद्धान्त 
ने देश को देशकाल में निमज्जित कर दार्भनिको के तमाम तर्कों से कही अधिक 
नुकसान भूत की परमपराग्रत धारणा को पहुँचाया है। साधारण बुद्धि में भूत 
कोई ऐसी वस्तु हैं जो काल मे जारी रहता हैँ ( ०/895 ) और देग में 
गतिशील होता है, किन्तु सापेक्षवादी पदार्थ-विज्ञान के लिए यह दृष्टिकोण अब 
ग्रहणीय नही है। अब भूत का एक टुकडा परिवर्तित परिस्थितियों मे एक जारी 
रहनेवाली चीज नही रह गई, वल्कि केवल पारस्परिक सम्बन्ध युक्त घटनाओं 
का सिलसिला मात्र रहा। पुराना ठोसपन जाता रहा। इसके साथ वे विशेषताएँ 
भी जाती रही जिनके कारण भूत भौतिकवादी के नजदीक क्षणस्थायी विचारों से 
अधिक वास्तविक मालूम पडता था। कोई भी चीज स्थायी नही है, कोई भी 
चीज रहती नही है। वास्तव जारी रहता हैँ, इस कुसस्कार को छोड देना 
पडेगा |” 


७६--इस पर' अध्यापक लेवी का मत--वर्टेन्ड रसेल-बहुत बडे गणितज्ञ हें । 
उनके लिए भूत को प्रतीको की अवस्था में देखने की इच्छा बहुत स्वाभाविक 
हैं, किन्तु कोई अवस्था ऐसी हैँ जेसा रसेल साहब कहते हँ। हम इस पर एक 
वह॒त बडे वेज्ञानिक एच० लेवी का मत उद्धृत करेंगे, और अवश्य ही रसेल 
ऐसे विद्वान यह नही कह सकते कि लेवी ने सापेक्षवाद के सिद्धान्त की सम्भाव- 
नाओ को नही समझा है। लेवी लिखते हे प्राय यह कहा जाता है कि भूत 
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का जमाना जाता रहा, और यह विज्ञान पूर्वयुग वाली वस्तु हे। कहा जाता हैं 
कि आधुनिक आविष्कारों से जो हमे इतना ठोस तथा भारयुकत मालूम होता 
हैं, वह भूत वास्तव में अत्यन्त वेग से चलने वाले विद्युत्‌ के बहुन छोटे चार्जो' 
((:४५72०४) के समूह है। ये चार्ज इतने छोटे है कि उनके बीच में तुलना- 
नात्मक रूप वे बहुत प्रकाण्ड खुले देश हे, इसलिए अब ठोस भूत की पुरानी 
कहानी को कायम रखना बेकार है। अधिकाश रूप में देश देश ही हे यानी 
वह निरवच्छिन्न देश है। लोग ऐसे ही तक देते हे ।' 

यहाँ पर भूत शब्द इस मानती मे इस्तेमाल किया गया हे कि हम जो इधर 
उधर टुकडो या चीजो को उठा लेते हे, वही भूत है । सरल वेज्ञानिक आविप्कारों 
की मिथ्या व्याख्या से साधारण बुद्धि विपथचालित (९।09080) होने से इन- 
कार करती है। जैसे जैसे विज्ञान की उन्नति होती हे, वैसे वेसे वह हमे भूत के 
इन टूकडो की बनावट तथा गठन के विषय मे अधिक बतलाता है। सम्भव 
है, वह इसको तोडकर और भी प्राथमिक हिस्सो में बॉट दे। यहाँ तक कि ले 
जाते ले जाते उनको अन्त तक रोशनी, उत्ताप और वेद्युतिक शक्ति में ले जाया 
गया है। किन्तु यदि इसे घटाते घटाते ले जाने का अर्थ यह छगाया जाय कि 
उसे बिलकुल अस्तित्व के पृष्ठ से ही निकाल दिया जाता है तो बह बहुत बडी 
भूल होगी। एक टुकडा कागज जब जलाया जाता हें तो वह जिस प्रकार क्षीण 
हो। जाता है, भूत उससे अधिक क्षय प्राप्त नहीं हुआ हे। यह रूपभर बदल 
देता है, यह चला नही जाता। यह एक परिवर्तनशील रूप से दूसरे परिवर्तन- 
शील रूप मे चला जाता है। भागों के सम्बन्ध बदल जाते हें। वे आगे उस रूप 
से अपने को नहीं दिखलाते जिस रूप में वे पहले थे। इस कारण यह कहना 
कि भूत अब विज्ञान के पूर्व युग की एक बेकार धारणा हैँ, सावारण बुद्धि से 
इनकार करना है, क्योंकि इसका अर्थ यह होगा कि हम एक विपय में जितना 
ही जानते जा रहे हे उतना ही हम उसको कम समझते हें। सच तो यह हैं कि 
हम भूत तथा उसके आचरण के विषय में पहले से कही अधिक जानते हें।' 

एक अर्थ में जायद ऐसा कहना सही हैँ कि एक ठोस चीज के कणों के 
बीच का देश स्वय उन्त कणो से कही ज्यादा है, किन्तु इसका अर्थ यह नहीं _ 
होता कि उस चीज का ठोसपन विलकुल अस्वीकृति कर दिया जाय। इसफ़ी 


ऐतिहासिक भौतिकवाद 


+ 
अब 


“परीक्षा कीजिए। ये जो देश, जिनके विषय में बताया जाता है एक समूह के 
केजो के बीच हँ और सबके सब आन्दोलन की प्रचण्ड अवस्था में हें, क्या हे ? 
क्या यह तथ्य नही हैं कि ये कण हर समय कुछ देश से होकर चलते है और 
कुछ समय सारे देश से होकर चलते हूँ जो भूत के ठोसपन को दृश्यमान कर 
देता है ? यह गतिशील समूह की चारित्रिक विश्येपता है। गति कणो का अनि- 
वार्य गुण है, और समूह के रूप में ये क्या ठोसपन दिखलाते हे ।”*१ 

७७--प्तापेक्षवयाद और साधारण बुद्धि--अध्यापक लेवी ने विज्ञान के दृष्टिकोण 
को अत्यन्त स्पष्टता के साथ साथ व्यक्त कर दिया हैं। ऐसा कहने के लिए कोई 
भी कारण नही है कि भूत कुछ रह ही नही गया है, और वह शून्य में विलीन 
हो गया है। वास्तविक बात यह है कि भूत का रूप पहले से सूक्ष्म हो गया हें, 
और इसमे भौतिकवादियों को न तो कोई आरचर्य ही है, और न हो सकता 
है। हम यहाँ पर इस तक में पूरी हृद तक जाना नही चाहते क्योंकि यह विपय 
कुछ हृ॒द तक दर्शन का है। फिर भी यह दिखलाना जरूरी था कि विज्ञान ने 
भी अपनी नि स्पृहता के बावजूद किस प्रकार वर्गस्वार्थ तथा वर्गद्ष्टिकोण की 
सहायता की है, और कर रहा है। सापेक्षवाद का सिद्धान्त एक अर्थ में प्रचलित 
साधारण बुद्धि के विपरीत जरूर चला गया, किन्तु यह साधारण बुद्धि कौन सी 
बला है, यह भी तो हमारे द्वारा अनुसरण किये हुए तरीके से पता लगाता हें। 
कई पुइतो से जब आमतर्जुर्वे से एक वात सही होती जाती है, और उसके विरुद्ध 
कोई प्रमाण प्राप्त नही होता तब वह साधारण बुद्धि के रूप मे स्पष्ट हो जाती 
है। आइनस्टाइन ने एक ऐसे सत्य का आविष्कार किया जिससे साधारण बुद्धि 
को धक्का लगा, किन्तु यह धक्का हमेशा कायम रहेगा, यह बात नही है । 
कुछ दिनो से साधारण बुद्धि अपने को इसके अनुकूछ कर लेगी और इस पर 
हमे यहाँ परेशान होने की जरूरत नही है। जो हो, सापेक्षवादी ने तथा अति 
आधुनिक विज्ञान ने भूत को शून्य में नही पहुँचा दिया हे। आख़िर इन ऐटमो 
के अन्दर जो शूत्य स्थान रहने का पता मिलता है, उसका मतलब तो यही हैं 
कि शूल्यो के बीच मे नखलिस्तान के रूप में कूछ है जो शून्य नहीं है | यदि 
शून्य के अन्दर बून्य होता तो न॒ तो उसका कोई मतरूब होता और न उसको 
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कहने की आवश्यकता पडती। कोई भी चीज स्थायी नहीं हे, कोई भी चीज 
जसी की तेसी वनी नहीं रहती, यह तो भौतिकवाद का कहना ही हें। जैसा 
एक समसामयिक लेखक ने लिखा हे, अध्यापक रसेल द्वन्द्वात्मक भौतिकवाद के 
विचारो से परिचित नहीं हे, तमी उनकी समझ में यह वात आई हूँ कि 
भूत की बदली हुई धारणा से भौतिकवाद का उच्छेद हो गया। भोतिकवाद का 
तब तक कोई नुकसान नही हो सकता, जब तक दब्यगत रूप से हमारे मन के 
वाहर कोई चीज मौजूद हे । 
७८--हासश्लील पूँजीवाद में विज्ञान का समर्थन आवद्यक--आधुनिक विज्ञान 
में यह जो अध्यात्मवाद तथा रहस्यवाद की लहर दौड गई है, उसका सामाजिक 
आशिक आधार स्पष्ट हैँ। पूँजीवाद की उन्नति पराकाप्ठा में पहुँचने के वाद उसमे 
ह्वास के लक्षण दृष्टिगोचर हो रहे हे, ऐसी हालत में उसे बचा रखने के छिए तथा 
भीतर से उभडती हुईं विद्रोहधारा को रोकने के लिए ऐसे दर्शनगास्त्रों की जरू- 
रत है जैसा सर जेम्स जिन्स, एडिगटन, आलिवर लाज आदि ने दिया हें। सच 
तो यह हैँ कि आज पूंजीवाद को धर्म से कही अधिक विज्ञान से समर्थन की ज़र- 
रत थी। धर्म समर्थन करे या न करे, और वह तो करेगा ही यह हम पहले 
ही लिख चुके हे , विज्ञान के समर्थन की वहुत्त जल्रत थी। हम सलेप में दिखन्श 
चुके हे कि ऐसा समभने के लिए कोई कारण नहीं हें कि विज्ञान अध्यात्म- 
वाद का समर्थन कर रहा है । सी० एम० जोड़ की तरह अध्यात्मवाद के सस्करार- 
युक्त व्यक्ति को भी कई बार यह्‌ मानना पडा कि विज्ञान धर्म का प्रतिपादन 
नही करता4 उन्होने लिखा हूँ “कहना यह नहीं हे कि विज्ञान धर्म वा 
समर्थन करता हैं, उसको प्रमाणित करने की वात तो दूर रही यद्यपि बहत 
से, जिनमें से कुछ का विचार हम यहां कसौटी पर रक्‍्सगे, सोचते हे कि यह 
ऐसा करता हूँ। एक मात्र उपसहार जिससे हम सही तौर पर पहुंच सबने 
हूँ, ऋणात्मक हे। वह यह हे कि यह जो. ऊहा जाता था छि विश्वान धर्म 
को अनिवार्य रुप से भिथ्या कहता हू बह बात जब जाती रही। इसलिए ऊपर 
विध्व की धामिक व्यवस्था पर हम पुनरविच्यार उसके प्रमाण की शोग्यला दो 
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' 'बॉतोकों जद्घृत कर हम इस नतीजे पर पहुँचने को विवद्य हे कि विज्ञान में 
कोई बात धर्म के पक्ष मे नहीं हैं। जो भी बात धर्मे के पक्ष की मालूम हो 
रही है, वह आइनस्टाइन के उद्धरण के अनुसार अल्पन्नान के कारण हैँ, और 
वूँकि हम प्रतिदिन अधिक ज्ञान सम्पन्न होते जा रहे हे, इसलिए यह स्पष्ट हे 
कि अज्ञान का यह शरणयृह जल्दी दृदता नजर आवेगा। 

अन्त मे एक वात और | यदि यह किसी तरह सावित भी हो जाय कि 
भूत कुछ नही है, भून्य है, माया हे, भ्रम है तो इससे भौतिकवाद को चाहे 
जितना नृकसान पहुँचे, किन्तु उससे धर्मवाद को कैसे फायदा पहुँचेगा। फिर तो 
चीजे जाकर अज्ञयवाद में रह जायेगी प्रानी हम विश्व को जान ही नही सकते' 
यह एक तरह का अज्ञानवाद है । जब जान ही नही सकते तो जानने की चेप्टा 
क्यों करे और किसे जाने, इस मतवाद में पहुँच कर रह जायेंगे । अवश्य इस मत- 
वाद से भी पूजीवाद को फायदा पहुँचेगा, क्योकि ऐसा मतवाद छोगो में अकर्मे- 
प्यता फूंक देगा। और सृष्टि के अन्त तक पूँजीवाद का ही राज्य होगा। 

७९--पूंजीवाद अब विज्ञान की उच्नति में दिलचस्पी नहीं रखता--एक 
जमाना था जब पूँजीवाद की उन्नति के साथ साथ विज्ञान की भी उन्नति हीती 
जाती थी। पूंजीवाद के प्रारम्भिक युग मे उसके प्रगतिशील पहलुओ में से एक 
यह भी था कि पूँजीवाद की अग्रगति की एक अनिवार्य छत विज्ञान की उत्त- 
रोत्तर प्राप्ति थी। यात्रिक क्षेत्र मे उन्नति के बगैर पूँजीवाद जीवित ही नहीं 
रह सकता था। प्रत्येक कारखाने का मालिक यह चाहता था कि उसके कार- 
खाने में यत्र सबसे अधिक उन्नत हो, रद्दी कम से कम हो, लागत! का व्यय 
जितना भी घटाया जा सके घटाया जाय, गौण उपजे (96८०70व॥ए [0 ैप- 
८४) इतनी हो कि कोई भी हिस्सा बेकार न जाय, इत्यादि और यह सब कार- 
खाने का मालिक समाज के कल्याण के लिए नही, वल्कि अधिक से अधिक 
मुनाफा करने के लिए और प्रतियोगी को नीचा दिखाने के लिए चाहता था। 
इसलिए उसको हर कदम पर विज्ञान की सहायता लेनी पडती थी। अमेरिका और 
योरप के बडे बडे कारखानो के साथ या तो उच्च प्रयोगगालाएँ सयुकत होती 
थी, जिनमे वैज्ञानिकगण उस कारखाने से सम्बन्ध रखनंवाले प्रत्येक पहलू पर 
निरन्तर खोज करते रहते थे, या इन कारखाने के मालिको की ओर से विश्व- 
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रे 
विद्यलयो को मोटी रकमे दी जाती थी जिससे वे विज्ञान--विनेपकूर वह विज्ञान 
जिसमे दाता को दिलूचस्पी हें--का अनुणीलन तपा उस पर गवेपषणा करे। 
किन्तु ये वाते पूँजीवाद की मुक्त प्रतियोगिता वाले युग की थी। एबाधियार 
(१(07007ए) का युग आते ही विज्ञान के सम्बन्ध में पूँंजीवादी उत्पादक 
की यह दिलचस्पी घटती ही गई, और अब तो यह दणा पहच गई है कि बुछ 
क्षेत्रों को छोडकर पूँजीवादियो को इसी बात में दिल्चरपी हे कि आगे विज्ञान 
की कोई उन्नति ही न हो। पूंजीवादी विचारधारा के विभिन्न प्रतिनिणयों ने 
इस वात को वार वार प्रतिध्वनित किया है कि विज्ञान की उन्नति रा जाय 
तो अच्छी वात हूँ । वितावे जल जायें तो अच्छी वात है । उन ब्नों को जाई 
तरह से घुमा-फिरा कर कहा जाता है। स्पष्ट हैं फि पूँफीवाद के विराये के 
लेखको ने इस वात को एक वृद्धिसगत रूप देने वे स्लिए एछ उठा नहीं रण्या 
हैं। यह कहा जाता हूँ कि विज्ञान अब मानवता के वहत आगे निवद गया 
है, मानवता और अधिकाश मनृप्य उसके बहत पीछे रह गये है, एसडिग एस 
वात की जावध्यकता हें कि विज्ञान की उनति वो। रोपबर जो रछ विज्वाद 
है उसको जनता तक पहुँचा दिया जाय, भर जनता छो 
दिया जाय। ऐसे छोगो वा कहना हैँ वि एस प्रकार विन्नान * 
से ठिग्व का वल्याण न होगा। 





ऐतिहासिक भौतिकवाद 


न्‍ हु 
४ / जा अह है कि मुक्त प्रतियोगता के युग के म॒ुकाविले में यात्रिक साथनो 


“करें-उन्न॑ति द्वारा कारखाने वालो की पारस्परिक लडाई एक अर्थ मे कम हो जाने 
पर भी अन्तर्राष्ट्रीय एकाधिकारी ट्रस्टो, सिन्‍्डीकेटो, कार्टलो की प्रतियोगिता 
अभी तक कायम हे, वल्कि और तीजत्र हो गई हँ। तभी इस प्रकार के उद्गार 
होते हैे। अमेरिका के इजिनियरो के एक सम्मेलन में इसी प्रकार यह त्तय हुआ 
था कि इजिनियर लोग विश्व का जो सबसे वडा कल्याण कर सकते है, वह यह 
हे कि सौ वर्षो तक कोई नया पेटेन्ट न ले अर्थात्‌ कोई नया आविष्कार न करे। 
सच तो यह हैँ कि इस समय वहुत से आविष्कारकों का काम यह रह गया हूँ कि 
वे एक आविष्कार करने के वाद कम्पनियो के पास जातेह और वे कहते हूँ कि हमारे 
आविष्कार के सार्वजनिक हो जाने से तुम इस प्रकार से वर्बाद हो जाओगे, अतएव 
हमे इतना रुपया दो, तभी हम इसके सम्बन्ध में चुप्पी साधे रहेगे। इस 
सम्बन्ध में पूँजीवादियो का भय इतना प्रवल हूँ कि अक्सर भूठे आविष्कारक 
भी इस पैतरे से काम छेकर अपना उल्लू सीधा करते रहते हे । इसके विपरीत 
भी उदाहरण हूँ। स्टेडड आयल ट्रस्ट तथा अन्य शक्तिशाली एकाधिकारी कम्प- 
नियो के सम्बन्ध में यह मालूम हुआ है कि ये लोग नये आविष्कारकों के आवि- 
कारो को ठगकर ले लेते हे । वात यह है कि इनका इतना भारी प्रभाव है जिससे 
ये समभते हे कि यदि हमारे विरुद्ध, कोई मामूली कारंवाई भी हो तो हमारा 
कुछ विगड नही सक्कता।£ 

फ्रेन्च रासायनिक बर्थेल्ा ( 34707790०६ ) ने यहाँ तक प्रस्ताव किया था 
कि नये आविष्कारो पर टेक्स लगाये जाये, न कि उनको पुरस्कृत किया जाय। 
इसी प्रकार एक अँगरेज विशप ने यह प्रस्ताव किया था कि वस्तुओं के आवि- 
ष्कार के लिए अवकाश हो जाना चाहिए।* 

अमेरिका मे रूजवेल्ट के नेतृत्व में जो न्यू डील (]श८ए 0०6४]) हुआ हैं 
उसमे उत्पादन को सीमित करना, उत्पादित द्रव्यों को नष्ट करने के काम को सर- 
कारी सहायता देवा भी शामिल है। १९३४ के मार्च मे नीरू के कपडे के 
कारखानो के सालिको ने चालीस हजार करघे इसलिए खरीदे कि उनको नष्ट 
किया जाय। इस पर मजदूरो ने बडा तहरूका भी मचाया था, किन्तु उनकी 
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सदाचार ण्र्‌ण 


एक भी न सुनी गई। इससे भी मजेदार बात यह हूँ कि इँगलेड के राष्ट्रीय 
बैक के सरक्षकत्व में ब्रिटेन ने नेशनल शिपिग सिक्‍योरिटी एण्ड कम्पनी बनाई 
गईं जिसका उद्देश्य फालतू जहाज वाननेवाले कारखानों को खरीद लेना तथा 
उनको चालीस साल तक बेकार कर देना था। इस पर मजदूरों की जो सभा 
हुई थी, उसमे एक मजदूर ने यह कहा था कि अब हमें कारखाने की जमीन 
पर घास छीलने का काम मिल सकता हैं। 

इ० वर्गा ने इस सम्बन्ध मे और तथ्य दिये हें। उनके अनुसार अमेरिका की 
सरकार ने पचास लाख सुअर खरीदकर १९३३ के पतभड में मरवा डाले 
अर्थात्‌ उनका गोश्त खाने नही दिया। इसी प्रकार डेनमाक में प्रतिसप्ताह 
पन्द्रह हजार गायो को मारकर खाद बना दिया जाता था। अर्जेनटाइना में नई 
भेडो के लिए जगह करने को लाखों पुरानी भेडे मार डाली जाती थी, और 
यह सब उस समय हो रहा था जब चारो तरफ की दुनिया भूखो मर रही थी। 
१९३२ का एक तथ्य इस प्रकार है कि अमेरिका मे एक करोड एकड जमीन 
पर उत्पन्न कपास को नष्ट कर दिया गया, ओर ऐसा करने के लिए जमीन 
के मालिकों को प्रति एकड साढे नौ डालर मिले। इस प्रकार साढे नौ करोड 
डालर की रकम जो ख़्च हुई वह वाकी कपास पर प्रति पौण्ड ४२ सेन्‍्ट टैक्स 
लगाकर तथा कपास के साथ जिन द्रव्यो की प्रतियोगिता हें अर्थात्‌ गयन और 
कदाचित्‌ रेशम तथा ऊन पर टैक्स लगाकर वसूल की गई । रुजवेल्ट की वहुप्रसशित 
८ 06०४ की यह पोल हे। 

फिर भी कई क्षेत्रों मे--उन क्षेत्रों में जिनका सम्बन्ध युद्ध तथा युद्धोप- 
करण से हे---बरावर खोज जारी हैँ, ओर सरकार इसके लिए बहुत बडी रकमे 
खर्च करती है। इसके अतिरिक्त जिन क्षेत्रों मे--जैसे पदार्थ विज्ञान मे--गत 
वर्षो मे जो उन्नति हुई हे इसका कारण स्ट्रेची के अनुसार वैद्यतिक धन्धे में उन्नति 
का तकाजा है। जीव विज्ञान में इसी प्रकार जो उन्नति हुई है, इसका कारण 
यह हे कि साम्राज्यवादी ट्रस्टगण यह चाहते हैँ कि उष्ण कटिवन्धों में अधिक 
से अधिक उन्नति हो और उनके वसने की परिस्थितियाँ पेंदा हो। जो हो 
इतना तो स्पष्ट हूँ कि पूंजीवाद अब विज्ञान की उन्नति में वैसी दिलचस्पी नहीं 
रसता जैसी वह कभी रखता था। 





१, (जाय, ए07्रप्रप्गय बाते छप्रध्यारा0त] छए 56 


जा ++ ७७ | अल्‍न 


&छ ०० 5-१4 ८०८७ 


ऊाछहा।00(7? 0एन४ए 


« ९058 फाटाएओ0प्राएु--?42ा 7+0८४---२ 7, 


॥ए2766थआ77 9%पशक्रा।2- 27 १/६।5--६ 8 


- 0प्रग6 छत ४०१69 द।ा0९02०---0 ७ 


शिप्षशाना कि०ए0प्रा07--7,८०0 770855ए--रे 

पुल (0एम्रतफ्चा07६ 0 फ्रशत$7 सा४#0ए-फ्ै॥ात०४ 70 (०70८7--- 
७9पफ्त 

(-0माशिपा5 शवरएा2४:0--[845-77805---( ४ 

7पत०७8 छलपढ4८-- आहट ४--..ए 

माइ00%) /8/02779॥577---3प09877--ते 3, 


« चिक्षिए-आा885 (077९5[907067९९--४ 75 (; 


रिडाज छठ5 'ीटाग04 70फा०-क # | 9 
(958 5फ9प28286 फ शिक्राट८--५ ७5-५८ 8 ए 
२ीपाठ॑े70927800ए-]] ०एशीक्रा।॥ सटीए--२ै ] ५ 


» 47806 8&प70[20९---]07 (एपटा--7 8 


पछफलाला १९एएफप्ध07--80#808 कैदितयता (५तााढट-क ए 
॥फडकए शा ए/ब८४९९ 06 380९०ग57--]90097 $.०ा८ए--77? $ 
3.405९0छ 72740 827९--]एणाएड 8. स8८४६९८४--२॥ 72 | 
ग्ाठवैपलाएा 0 (शुआशि-70058ए--7 (7. 


« व 95725 3॥75207--५ (50१0607 (79706८---% %/ 7. 


(प877 0 एक्रयीए, ढटाट की साएुए--0 & 
(+/वुण८ 0 700८४ ॥2८0म07ए-- 3277--५ 7 : 


- उल्शाणिशा उत९009ए--+ ५९  ऐिजिाए--0 है 


क्‍29्८ाट्यों (962774[5777---8)॥7709--22 ४ $. 


- [0णाएश 06 पा किए ह589070 800९0 0६ 507ट7-- 


3४१35 8 
वछठ #6मरपा65 ठी शलफ्रापए्ट 7 श0०६--> रे 3]ए70८ए-- ९,077. 
कशिएयजका) बाते >कफितेदाय ॥ठ0ठपष्ठॉ0---.8 ए,कवन्‍च्मए शा्तें 5ती:58--२ 7५ 


26, ४8०, स30पा #एवते (शआप्ध--5 77ए-ै . (६, 


न्ड् 


थ्प 


( ॥# ) 
एक ० 7.-7050०ाए-- ४/४४७--२ 7? 6 


72% गरी>2पधत02--# &7न्‍्2०४--ै 7 
को !] 


50 
3 प्र 
5 है” 
55 


54 
55 

30 
537 
33 

39 
4० 
47 

42 
43 

44 
45 

40 
47 
43 
49 
50 
पव 
52 
93 

54 
55 

56 
ठप 


(तब्रणद्यांब 27079075 6 ऐशक्कराआा--शेल॑त्ाा0ए--र ? ४ 
$06८टा4[50१, 'ि॥राठप्र 07 [0९४040704---3९४2३७४४९---$ पे ] 
रि९ए0प्रा00 बाते (:0प्ाटडा्ि८ए०0ए707--# सआ्॒टल्‍5--२ ८ ४ 
5६७6 300 रि८ए0!ए४४०॥---ं.७७४7---$ है ], 
वध ?०लांदााबा शिटएएीएा0ता बयते रण: गिर फिटालएु400--7,27॥7 

2 7२ 6 7? 
2. एग्ी050790ए #05 +॥0वेटसशा )॥7--त 7.0एए--? १७ / 
ए6४४/९ 7,8ए४---7207ए (0४८४-९९ ॥, प्र. |; 
'जाजत ए070९४--१४॥०९४ 70प४--७छ,ए ? 
एए३४ 87009 ॥7770747ए--$प्र०77078 7१0ए- छल । 8. 
फष्णला रिटएटीप।07-7.0ए075 +/॥त९)।॥--#ऊ पे 7, ।७६. 
848८ ?#एटाएं8 ए $सव्यतीट 862ठ0गीशा--$4९०१६--४ ९? 3 8 
गग806 ॥80:00९---७ए०76९४---२ 8 (७ 
08548ए8 40 धार साह07ए 06 ैट/क्र59--शि९६:४70:--० पति 
एछग्र्टालां (४९2८४[89--0 व०07४४8॥:ए---0 ४ 6 
छा०्ए7बएगट्शें नि#07ए 60 ए05097ए--/ ७. क्ष 7.०ज्ाइ-नफे प्र ९. 
(0000६ $0£ ल०0एा०-$॥[96९75-- 06. एछ८ा४--.0 प्र 8 
2 तएटएए-2 छा 76685---0  छडाद्याट्त--२ै । 2 
(पाव6 ४0 (०96०४ ॥फ्ठप्रड्ा:--0 & ४ ]09व4--७ ऐश 7 
/ए४८८४008  ऐशाए2756--]] क्षए०३४ उ]६0॥६३--नेर्च एऐ व 
व रबटगाप्र5 ० 7कय )ै७४--7/०ए--7 & 
छ58९४८९८९ 0६ (कशः/क्ा[।ए--क०ए<शं०३९८१---९ ९ छ 
॥फ65888 00 मट्ाटा०4८०---ढटर कशक्वाऊ--7 क ६ 
90/४6€८००--7' 8 ]०2८६४5०४---0 
फि८।४ा07--ं,6७०77--फी 7५ 
[ग6०लालों ]/॥ट४श्रा।श7--$ धवावपा--य) )॥ 5 
(शुआश--ू (७४४७-९५ # २ 
छपातंग्गालात्रों 2/076075 ० (४०257--शटॉकि।ाए0ए--# # 
एक्ातुप्द्माट३85 0 ४३४--]णाक्क सलपजपरॉबप्--ऐ 6 ] 
पाइ07ए ० एगापटों "श्र०्पन्‍्ठा।--म+-ै 6 0€४व८--ऊ्र ए पछ., 


58 
59 


57 
02 
6 


64 
65 


3 


67 


68. 


69 
प 0 
पं प्र 
पर» 


प3 
प4 
प्र 


पा 
78 
79 
80 
87 
82 


85 
86 


६ ( का ) 


(राधतृपट ण (50ध74 2097क्77९--+ 'श॥ाए--( (४? 

पहला छा 4िट000705---56  +िएटीएक 0785-25 & 5 

इाताब 9र056 77 97०8 6 ऐै४--?४र्ण रिव्वुवाक्षात्राए-न ७ ऐ 

4॥ए78 9]9206 क्षाते ?6फ॒प्रब्राठश 7क्रंटग3--97 कि के पट्टा 
न ७ 7 

ब्रातिशाश्ञा 5 व. जिएशाओी करवेएडएाओं लाक्षताए--५5 7 ऐछेश्ाशहा-- 
4, छव न 

छ्राक्न0ए ठी किताब व वॉाटबापा९--फ।7ाटपन्‍र/ए--त्र 4 4, 

2 0 ()ए॥7९ छा ?70॥एवल्‍वं +९०0707ए--,८जतेप्र५, ८८८ --१ (०४ ४5, 

08658 ध्याते ?0एटस्‍ए---उलाएए ७९078९--२ ए 

(ग्राा002ए--०02०९ ऐैए20787--( प 

एूए॥48 5$ ॥0ए05शआ28८ए--८: एऐ स48एफ्रढाप॑--ऐ/ 40 (: 

िताबय शिवरी035070ए--कै8609/६759787--] ? 

२. 567 सीडाठए एण कक्ताट४३--र है 9 ३०2०४६--७ पल 8 

खीजा वतेट॥50 एाल्ण रण 46-- रिक्त काश ए.]., 

(78 ४०0४--.छयाए बाते 84॥7--0 ४ 

उ9277783 छत करवाबय स्ा॥0097907ए शाते (070९ 28558ए5--7 'ध, 
(>084--8.4 7 

(जादबाः शित्री050०77९5 ० ४7९ एछै09---0 8 0(0 ]0०80---5 ? ए 

6्टाए€ छा ४॥6 ८९5४----(2४एछश्ातव 5>शाह/४--0 0 ए 

7टापप॥ा)--9/8॥--., ७ 

क्‍,८४ 772 (-0क्रापप्राहा--था गाशिाओ8 त8066---,0007--न, (: 

टन बाते छि[॥0--(ाप्रसक्मा-नं,८श7--/ 8 7, 

क्‍आएलयबजआ बाते 060 74९007070 फव्ल--80प्िटशमा-न एए 5 

पृफद 8एणपताठप 5 पीठ वैंतेट4 0 50क---(क्ाई [60-95 | (5 

किला बगते 8८007--रशा३८0प्पा 82ग्रएटॉ--.8 6 

छठफाः 88885 ०0 (6लर एलाए7/07--(जफपप ऐपिफवए-- ३ $ (. 

शिलाएागा ब0वे 5ट९7९९५ 0 8०-- शेयर (३८त१०प9--रि $ 4, 


* 0ऐवाजओी ॥घाक्राटपा--.6., ०0९5४९८४---$ 7.8 
84 #' 


96 800. (च्म्रााबट बात फीट चडक्ायाट 50---4858 हैतश॥वतै- 
5.0.78, 

उक्‍्राडइ0ाए पीर ऊिब्राइटट---82८6४ 3-7 0 5 

502 फिएतपराा07--5०कग्र ंदरत9--5 8 8 

फा०ए० ३४ 


ध्प 


( 7ए ) 
कर पक ७ $50ठललए--व्वा(ट्वे फ ए४ 5. (वॉएटाफा-नो (09 


०४४० लो 607-नें +थागा--र है हि 


89 
9० 
97 
92. 
95 
94 
95 
96 
फ्रा 


98. 


99 
700 


इ07 
302 
703 
१04 
१05 
306 
गर०प 
708 
709 
प70 
॥ के के॥ 
प्रप2 


ग75 
774 


(घट 56 छ०णएत छ्लाहृठाए--ए "७ ऐेटी5--७ ४७ न 

0/9॥ बाते 'चिक्रपाट--]श्ाए5 फएटा, टट--ो पर उ] 

छपापाल ठ ैत पपरवाणा-ट्पवे--8 ॥ 

06 70 78900--7८०१--/ # 7' 

बैपरश्ञागाए छा $सलाए--3०फ्रोगाते ऐ८एगीौप--ै $- 

फट एजआएए782८ 0 8९०८० ॥.८०ए३--ए 5 छ 

औणा--5ि पे ते; (६ #गताबतेए-- 2 

(ठप िक्रज्राटघ०--/॥5--४/ए८०५--० ऐै 

(सातवुए्ड ० पार एजाएदा) 8टणाण्राए-नैशि5-ओिएटोइ--( ? 8 

(टापाशा बत०0027--+४४४६--आ्यशुल-.-6 7 

खाए णा9--247078०६४-- 70 [5 

छाइ0ठ॥ववों िक्रिटाय॥5--380.830॥--7 ४ 

गीतारहस्य--लोकमान्य त्तिलक गीं० र० 

७व्ाज-ज7786९5 (007९८७००70९४८९--२४ ६ (: 

(.॥779/02ए--707३८८ एएप्शा--८ पर ७०. 

छ88ए8 या 7९ साज0ए 6 'शाटातोपा--रिशद्रता07--8 पर | 

एए40 45 ॥)ए%्ाबटए--"0 एव छ३एफ्शाते--ऐए 70 ( 

(0प7९४ ० 7४०09607 €६॥60ए०१08०--0 ४ 

वत0त॥897 70॥7005020ए--रे३004,॥8पशा--] ए 

26. 95॥07 साइ05ए ० &फ्ाटइ--नरि है 9? २6ए9०४--$ न ३ 

रीय तबाह: पालक 0 7फ्रेब्वे।बशिशेशाब्ा-नों ए 7. , 

08८0ए व)ब020९5-- # जलल्ट,टए-- 0 ] 

(920 ४#४0प---०णा श्ाते छशा7--"00 शू «४ 

हर 862प0पार ए एातात्ा निषठप्रठटकीए बाते णताल 8559 इ-- 
छा  (आठघ्गॉ--8 7 क्र ५ 

लेनिन के सरमरण--झछारा जेटको न--ले० स० 

2. शिगर/080०॥ए 67 ३ +/०006ता (॥-ननत ॥.०एए ? ४३, 


